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समपंणम्‌ 


मेरे ग्राम के बाहर एक हनुमानजी का मन्दिर है। उसमें एक 
्रह्मचारीजी रहते थे। १४-१५ वर्ष की अवस्था में जब में उनके 
पास जाने लगा, तब उनकी मेरे प्रति ऐसी अहेतुकी कृपादृष्टि हो 
गई, जैसी श्रीरामकृष्ण परमहंसजी की विवेकानन्दजी के प्रति हुई 


` थी। मुझे साल में दो चार बार हाहाकार करा देनेवाला महान्‌ कष्ट 


दायक श्वास का दौड़ा होता था । मेरी दयनीय दशा देखकर उन्होंने 
दया करके जंगल से एक जड़ी लाकर खिलाई । उसका ऐसा चमत्कार 
हुआ कि ४० वर्ष हो गये इवास का दौड़ा कभी नहीं आया । बाद 
में उन्होंने मेरे मन में भगवानु के भजन-ध्यान के संस्कारों का 
आधान किया और राममन्त्र की दीक्षा देकर आशीर्वाद दिया। इस 
तरकार तन एवं मन दोनों को साधनायोग्य बनाकर मुझे साधक 
बनाया । उस साधक अवस्था में होनेवाली सामान्य शङ्काओं का 
समाधान भी वे कर देते थे | अतः उन्हीं अहेतुकी कृपावाले कृपालु 
गुरु के करकमलों में 'साधक-शङ्का-समाधान' नाम का ग्रन्थ सादर 
समर्पण करता हूँ । 


शङ्करानन्द सरस्वतो 


पोष अमावस्या संवत्‌ २०४१ 
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प्राक्कथन 


एक साथ उत्पन्न दो सन्तानों में एक जन्म से ही रोगी होता 
है, दूसरा नीरोग होता है। इसमें माता के खान-पान या पिता के 
वीर्य में विषमता आदि दुष्ट कारणों को दिखाना संभव न होने से 
अदुष्ट अर्थात्‌ जन्मान्तर में किये शुभ-अशुम कर्मरूप धर्म-अधर्भ को 
ही कारण बाध्य होकर मानना पड़ता है। जन्म के बाद भी समान 
रूप से लालन-पालन, भोजन, शिक्षा आदि की व्यवस्था रहते हुए भी 
एक का हृष्टपुष्ट होना दूसरे का कृश-निर्बल होना, एक का वुद्धिमान्‌ 
होना, दूसरे का अबुद्धिमान्‌ होता भी अदृष्ट कारणछ्प धम॑-अधर्म 
को सिद्ध करता है। 


गुप्तरूप से किये गये होने के कारण जिन शुभ-अशुभ कर्मों का 
फळ इस जन्म में नहीं मिला उनका फल भोगने के लिये भी 
जन्मान्तर को मानना ही होगा । जन्मान्तर की घटनाओं को बताने- 
वाले बालकों का समाचार अखबार में आता ही रहता है। ये 
समाचार जन्मान्तर को स्वीकार करना अनिवार्यं सिद्ध कर देते 
हैं। जन्मान्तर में प्राप्त होनेवाले सुख-दुःख, रणता, अरुणता आदि 
में कारण इस जन्म में किये गये शुभ-अशुभ कर्मरूप धमं-अधमं ही 
होते हैं । 

इस प्रकार इस जन्म में प्राप्तविषम भोगरूप कार्य के कारणरूप 
में जन्मान्तरकृत धर्म-अधर्स को स्वीकार करना जैसे अनिवार्य है, 
वैसे ही इस जन्म में किये धर्म-अधमं के फलभोग के लिए जन्मान्तर 
को स्वीकार करना भी अनिवार्य है । इस जन्म में या जन्मान्तर में 
उचित फलभोग की व्यवस्था अल्पज्ञ असमर्थं मानव से संभव न 
होने के कारण सर्वज्ञ सवसमथ ईश्वर को स्वीकार करना भी अनिवार्यं 
है । धर्म-अधर्म, जन्मान्तर, फलभोग करनेवाला देह से पृथक्‌ 


६ 


आत्मा, फलदाता ईश्वर-इन सबकी सिद्धि नेत्र आदि प्रत्यक्ष प्रमाण 
द्वारा तथा नेत्र आदि का सहारा लेकर चलनेवाले भौतिक विज्ञान 
द्वारा भी नहीं हो सकती । इसका एकमात्र कारण यह है कि इनसे 
भौतिक पदाथं ही जाने जा सकते हैं। अतः अभौतिक होने से धमं- 
अधर्म आदि की सिद्धि इनसे नहीं हो सकती। इसीलिए इनकी 
सिद्धि अनादि अपौरुषेय वेदों से तथा वेदानुसारी मनुस्मृति आदि 
शाशों से ही होती है। ऐसा गंभीरविचारशील ऋषियों ने स्वीकार 
किया है। इसे विस्तार से समझने के लिए मेरी 'बैदिकचर्था विज्ञान” 
की भूमिका पढ़नी चाहिए । 

धर्म-अधम॑ आदि की सिद्धि वैदिक शास्त्रों से होती है, इस बात 
पर जिनका पूर्ण विश्वास है। वे आस्तिक भी जब शास्त्रों का 
पूर्वापर अनुसन्धानपुर्वक मनोयोग से अध्ययन करते हैं, तो उन्हे 
शास्त्रों में एक ही विषय पर विविध प्रकार के वचन मिलते हँ। 
इतना ही नहीं, किन्तु परस्पर विरुद्ध वचन भी उन्हें मिलते हैं । 
तब उनकै हृदय में शङ्काओ का उत्थान होना तथा समाधान की 
अभिलाषा का होना अनिवार्य है । शास्त्रों के ऐसे अनेकों विवादास्पद 
विषयों में से साधक-उपयोगी कुछ विषयों पर शङ्का-समाधान 
शास्त्रवचनों के आधार पर छोटे-छोटे लेखों के रूप में लिखे गये । 
कुछ आवश्यक शद्धा-समाधान शास्त्रवचन के बिना भी लिखे गये । 
उन लेखों में कुछ लेख परमार्थपत्रिका तथा कल्याणपत्रिका में 
प्रकाशित भी हुए। उन प्रकाशित तथा अप्रकाशित लेखों को ही 
इस ग्रन्थ के रूप में प्रकाशित किया जा रहा है। आशा करता हूँ 
इसके अध्ययन से साधकों की शङ्का का समाधान अवश्य होगा ! 
wl नहीं, किन्तु जो साधक मननपूर्वंक अध्ययन करेंगे उन्हें 
शास्त्रों के विविध तथा परस्परविरुद्ध वचनों की संगति केसे 
लगाई जाती है, इस विषय में भी कुछ ज्ञान हो जायेगा। जिन 
शास्त्रवचनों को आधार बनाकर शङ्का-समाधान किया गया है, उन 
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शास्त्रों का जिन्होंने अध्ययन और मनन किया है, उन्हें तो विशेष 
लाभ तथा सन्तोष होगा । शास्त्रसङ्गति-मर्मज्ञ विशिष्ट विद्वानों से तो 
सविनय करबद्ध प्रार्थना है कि यदि कहीं कोई असङ्गति हो तो 
कृपया अवश्य सूचित करें । साधकों को चाहिए कि प्रथम पूरी 
विषयसूची पढ़ लें । उनमें से जो लेख उनकी शङ्का से सम्बन्धित 
हो उसे सवंप्रथम पढ़ें । बाद में दूसरे लेख पढ़ें। ग्रन्थ लेखों का 
संग्रहरूप होने कारण लेखों में क्रमसंगति या पुनरुक्ति आदि दोषों 
को देखने का प्रयास न करें । 
इस ग्रन्थ से पूर्वं तीन ग्रन्थ प्रकाशित हो चुके हैं-- 
१. सर्वद्नसमन्वय--सवंदर्शनमर्मज्ञ विद्वानों के छिपे 
विचारणीय-समालोचनीय । 
२. साधन-विचार--गीता, रामायण, भागवत आदि शाख्नों का 
सामान्यज्ञान तथा १०-२० अर्ष साधन करनेवालों के लिये मननीय । 
३. बैदिकचर्या विज्ञान-सवं जनसाधारण के लिये भी 
आचरणीय । 
इन तीनों ग्रन्थों के प्रकाशन में भी हमारे गुरुभाई परमात्मा- 
नन्दजी ने उदारतापूर्वक हजारों रुपये दिये थे । 'साधकशङ्कासमाधान' 
नाम के इस ग्रन्थ के प्रकाशन का तो पुरा भार अति उदारहृदथ 
से अकेले ही उन्होंने उठाया है । पूर्वप्रकाशित तीनों ग्रन्थ अमूल्य या 
अल्पमूल में वितरित किये जाने के कारण उनका अच्छा उपयोग नहीं 
हुआ, ऐसा अनुभव हुआ। उचित मूल्य देकर जब कोई ग्रन्थ लेता 
है तब उसे एक बार अवश्य पढ़ता है, ऐसा विचार कर परमात्मा- 
नन्दजी ने इस ग्रन्थ का उचित मूल्य ५) रुपया रखा है। पूर्व 
प्रकाशनों की तरह इस ग्रन्थ को भी मुद्रण कराने का पूरा भार 
श्रीराधेश्यामजी खेमका ने स्वीकार करके महान्‌ परोपकार किया है । 
अतः हम हृदय से दोनों के आभारी हैं । 
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इस ग्रन्थ में रामायण, भागवत, महाभारत, गीता तथा विषणु- 
पुराण के वचनों के आगे स्थलनिर्देश गीताप्रेस से प्रकाशित ग्रन्थों के 
अनुसार किया गया है । श्रीकुल्लूकभट्टक्ृत मन्वर्थंमुक्तावलीटीकाथुक्त 
ग्रन्थ के अनुसार मनुस्मृति के इलोकों के आगे स्थलनिर्देश दिया 
गया है । अत्रि, वसि, गौतम आदि स्मृतियों के स्थलनिर्देश प्रायः 
वेंकटेश्वर प्रेस से प्रकाशित १८ स्मृतियों के आधार पर किया है। 
भिन्न-भिन्न स्थानों से प्रकाशित स्मृतिग्रन्थों में मन्त्रसंख्या में कुछ 
अन्तर पाया जाता है। अतः कहीं सन्देह होने पर आगे पीछे भी 
देख लेना चाहिए। जिन शाख्रवचनों के सामने केवल ग्रन्थ का 
नाम ही लिखा है संख्या नहीं लिखी, वे वचन वीरमित्रोदय, पाराशर- 
माधव आदि निबन्ध ग्रन्थों से लिये गये हैं। वे वचन वर्तमान में 
प्राप्त उन ग्रन्थों में कुछ मिलते हैं, कुछ नहीं भी मिलते । इससे 
वतंमान के ग्रन्थ अपूर्ण हैं, ऐसा अनुमान होता है। जिन शाख्र- 
वचनों के आगे अनेकों स्थलों का उल्लेख किया है वे वचन उन 
स्थलों में ज्यों के त्यो या तत्सदुश रूप में मिलते हैं, ऐसा समझना 
चाहिए । 

धामिक पत्रिकावाले इस ग्रन्थ में से जो लेख अच्छा लगे उसे 
प्रकाशित कर सकते हैं | लेख में से जो चाहें निकाल तो सकते हैं, 
परन्तु अपनी तरफ से कुछ भी मिलाने का कष्ट न करें । क्योकि में 
अपने ही शब्दों का उत्तरदायी हो सकता हूँ, अन्य के शब्दों का 
नहीं । 

शडद्धूरानन्द सरस्वती 
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विषय-सूची 


मङ्गलाचरणम्‌ 


- धेन की इच्छा करनी चाहिए या नहीं 
- संभोग से वैराग्य होता है या नहीं 


उपवास तप है या नहीं 


- प्राप्त का त्याग करना चाहिए या नहीं 


श्रद्धालु कृपण का अन्न ग्राह्य या अग्राह्य 
दुष्कुल की कन्या ग्राह्य या नहीं 


- अल्पदान महादान 


कर्ता को ही फल मिलता है-या अकर्ता को भी 
विविध आयुप्रमाण 


- डाका डाल कर दान करना 
स्त्री को ब्रत, तीर्थादि करने चाहिए या नहीं 
- स्त्री और शूद्र को पुराण पढ़ना चाहिए या नहीं 


विश्वास करना चाहिए या नहीं 
ज्ञान होने पर संदेह रहता है या नहीं 


- शान दुःखनाशक है या नहीं 
. तन और मन के रोग का योग 
- वथा गुरु ही ईश्वर है 


माता-पिता और गुरु दण्डनीय हैं या नहीं 


- आततायी वधयोग्य है या नहीं 

र. असत्यभाषण सत्य से श्रेष्ठ कहाँ ? 

- कुकर्म द्वारा भी माता-पिता पालनीय 
- जो अपने को प्रिय हो सो धमं 


कन्यादान ऋतुधम से प्रथम या बाद में 


0007 
- स्त्री-शुद्धि 

. भिक्षा के अधिकारी तथा अनधिकारी 

. पापी अतिथि को भिक्षा देनी चाहिए या नहीं 

. अतिथि-सेवाविधि 

. भूख, प्यास, निद्रा और काम के वेग सहनोय हैं या नहीं 
- वेतन द्वारा पढ़ाना उचित है या नहीं 

- बिना पूछे उपदेश करें या नहीं 

. चरित्र प्रमाण या वेद-शास्त 

; एक के लिए अनेक का त्याग उचित कैसे ? 

. सेवा लेना ठोक है या नहीं 

- ज्ञानी सुखी या अज्ञानी 
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क्या लोकविरोधी धर्म त्याज्य है ? 


, धर्म रक्षा करता है या नहीं 


. वेतन द्वारा चिकित्सा करनी चाहिए या नहीं 


. कथा प्रवचन विधि 


- सतसंग, भजन, दानादि से क्या लाभ 
! . क्या ईश्वर की सर्वज्ञता पुरुषार्थ का बाधक है 
२. ब्रह्मा-विष्णु-शिव भिन्न या अभिन्न 


. हरिनाम पापनाशक है या व्रत-तपादि 

- प्रारब्धविषयक शङ्का और समाधान 

. प्रभु के हितकर विधान में दुःख तथा क्षोभ क्यों ? 
क्षमा का स्वरूप, उपाय, पात्र-अपात्र, लाभ-हानि 
. शास्त्रज्ञान-अनुभवज्ञान 

. विधि-निषेध का तात्पर्य 

. भागवत-श्रवण से मुक्ति 

- बड़े भाग्य मानुस तन पावा 

- बिना किये पाप और पुण्य की प्राप्ति 
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५२. पाप-निवृत्ति के उपाय 

५३. संन्यास अधिकार 

५४. संन्यास का अधिकार ब्राह्मण को ही है 

५५, सन्यास का अधिकार क्षत्रिय तथा वैश्य को भी है 
५९. स्त्री-शूद्र संन्यास विचार 

५७ विद्वानों के लिए विचारणीय 

५८. संन्यासं का काल 

५९. नारी-स्वभाववर्णन 

६०. सतसंग तथा भजन से क्या लाभ 

६१. भक्त और अभक्त के जीवन-निर्वाह में अन्तर 
६२. भक्त और अभक्त की मानसिक शान्ति में अन्तर 
६३. भक्तों पर संकट क्यों ? 

६४. दान-पुण्य से दुःख-दारिद्रथ का नाश 

६५. धमं-परिवर्तन की चर्चा 

६६. इच्छामात्र से प्रभु-दर्शैन 

६७. प्रार्थना की सफलता तथा असफलता में हेतु 
६८. धर्माधर्म मानने की आवश्यकता तथा व्यवस्था 
६९. गुणहीन विप्र पुज्य है या नहीं 

७०. भ्रष्टाचार के मूलाधार 

७१. विद्याप्राप्ति का शास्त्रीय उपाय 

७२. ब्रह्मज्ञानी का व्यवहार 

७२. समयानुसार धर्मंपरिवर्त॑व का प्रश्न 

७४. देहाध्यास का त्याग केसे हो 

७५, हिन्दुधमं-सं रक्षण 

७६. मन लगे बिना भी पूजा पाठ से लाभ 
७७. तत््वविचार और व्यवहार में अन्तर क्यों ? 
७८. कमं-भक्ति के अनुष्ठान में अन्तर 
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प्रतिग्रहः । 
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तथा यदि 

समह 

माता पिता 

मनोहस 

लायक 
हाभारत का 

इसी 

पुरुषार्थ का 

सम्प्रसूयते 

उनकी भी 
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गी में 
० 1010 न 
रा अतः २१ श्रीगणेशाय नमः 
ता का < ७ 
मनुष्यां को मनुष्यों को जल का ११५, १० अखण्डानन्दबोधाय शिष्यसन्तापहारिणे । 
सहयोग से सहयोग १८० द्‌ सच्चिदानन्दरूपाय रामाय गुरवे नमः ॥ 
उचतो वे तत्त्वज्ञानी 0 व योऽन्तः प्रविश्य मम वाचमिमां प्रुषा 
विज्ञान के विचार विज्ञान के i क संजीवयत्यखिलशक्तिधरः स्वधाम्ना । 
६ १२ अन्यांश्च हस्तचरणश्चवणत्वगादीन्‌ 
® प्राणान्नमो भगवते पुरुषाय तुभ्यम्‌ ॥ 
नान्या स्पृहा रघुपते! हृदयेऽस्मदीपे 
सत्यं वदामि च भवानखिलान्तरात्मा । 


भक्ति प्रयच्छ रघुपुङ्गव! निर्भरां मे 
कामादिदोषरहितं कुरु मानसं च॥ 


स एष आत्माऽऽत्मवतामधीश्वरः 
न त्रयीमयो धर्ममयस्तपोमयः । 

गतव्यलीकेरजशङ्कुरादिभिः 

वित्रक॑लिङ्गो भगवान्‌ प्रसीदताम्‌ ॥ 


केचितु कर्म वदन्त्येनं स्वभावमपरे नृप। 

एके काळं परे देवं पूसः काममुतापरे ॥ 

य॑ शैवाः समुपासते शिव इति ब्रह्मेति वेदान्तिनो 

बौद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटवः कर्तेति नैयायिकाः । 

अहँचित्यथ जैनशासनरताः कर्मेति मीमांसकाः 

सोऽयं नो विदधातु वाञ्छितफलं त्रैलोक्यनाथो हृरिः ॥ 
ह 
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ड 
साधक-शङ्का-समाधान 
धन की इच्छा करनी चाहिए या नहीं 


शङ्का-(१) धर्मार्थ यस्थ वित्तेहा वरं तस्य निरीहता । 
प्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य श्रेयोऽस्पर्शनं नृणाम्‌ ॥ 
(वनपर्व २।४९) 
धमार्थमपि नेहेत यात्रार्थ बाऽधनो धनम्‌ । 
अनीहानीहमानस्य महाहेरिव वृत्तिदा ॥ 
(भाग० ७।१५।१५) 
{२) योऽसाधुभ्योऽर्थमादाय साधुभ्यः संप्रयच्छति । 
स इत्वा प्लवमात्मानं संतारयति तावभौ ॥। 
(मनुस्मृति ११।१९), (शान्तिपर्व १२२।४; १३६।७) 


दत्तस्य हि पुनर्दानि सुमहत्फलमुच्यते । 

(वाल्मी० रामा० ७।७६।३१) 

अर्थ--(१) धमंकार्य के लिए भी जो धन चाहता है उसके लिए 

भी धन की इच्छा न करना ही श्रेष्ठ है। क्योंकि कीचड़ लगाकर 

धोने की अपेक्षा मनुष्य का उसे न छूना ही श्रेष्ठ है। निर्धन मनुष्य 

धमं के लिए या जीवननिर्वाह के लिए भी धन की इच्छा न करे | 

इच्छारहित की वह्‌ अनिच्छा ही अजगर की तरह जीवनयोग्य वृत्ति 
(जीविका) देनेवाली होती है। 


(800) 


(२) जो मनुष्य (धर्मकार्य में धन न लगानेवाले) असाधुओं से 
धन लेकर साधुओं को देता है वह अपने को नौका बना कर दोनों 
को तार देता है । दिये हुए पदार्थे का पुनः किसी को दान कर देने 
पर महान्‌ फल होता है । 

ऊपर लिखे दो प्रकार के शास्त्रवचनों में विरोध प्रतीत होता 
है। प्रथम में धर्मकार्य के लिए भी धन की इच्छा का न होना श्रेष्ठ 
कहते हैं। इसके विरुद्ध द्वितीय वचन दूसरों से धन लेकर भी साधुओं 
को देने को प्रशंसा करते हैं । इस विरोध का क्या समाधान है? 

समाधान प्रथम वचन विरक्त, भज न-ध्यानपरायण संन्यासी के 
लिए कहे गये हैं | क्योंकि वह यदि धन प्राप्ति की चेष्टा तथा धन प्राप्त 
कर उसके सदुपयोग का प्रयत्न करेगा तो उसके भजन-ध्यान में बाधा 
होगी । द्वितीय वचन प्रवृत्तिपरायण व्यक्ति के लिए कहे गये हैं । 
क्योंकि असाधु से धन लेकर साधु को देने से जो परोपकार होगा 
उसमे उसका भो कल्याण होगा । इस प्रकार अधिकार से भेद का 
विचार करने पर विरोध नहीं रह जाता । 

संभोग से वैराग्य होता है या नहीं 
शङ्का-(१) अविदित्वा सुखं ग्राम्यं वैतृष्ण्यं नैति पुरुषः । 
(साग० ९।१८।४०) 
एवं कामाशयं चित्तं कामानामतिसेवया । 


बिरज्येत्‌ यथा राजन्‌ नाग्निवत्‌ कासबिन्दुभिः ॥ 
(भाग० ७।११।३४) 
(२) न जातु कामः कामानामुपभोगेन शाम्यति । 
हविषा कृष्णवर्त्मेव भूय एवाभिवधते ॥ 
(भाग० ९।१९।१४), (विष्णु पु० ४१०२३), (मनु ० २।९४), 
(आदिपवं ७५।५०; ८५।१२) 


EE 


अर्थ--( १) प्राम्यधर्म (मैथुन) का अनुभव किये बिना पुरुष को 
उनसे वितृष्णा नहीं होती । हे राजन्‌ ! कामुक चित्त काम (मैथुन) 
का gn) करने से जैसा विरक्त होता है वैसा कामबिन्दु (थोड़े 
मेथुन) से नहीं होता । जैसे अग्नि बूंद बूंद घृत से शान्त नहीं होती । 

(२) काम के अतिभोग से काम शान्त नहीं होता, किन्तु अग्नि 
की तरह और बढ़ता ही है। 

यहाँ प्रथम भाग में अतिभोग से वैराग्य होना बताया है, द्वितीय 
भाग में अतिभोग से कामवृद्धि ही बताई है। इस विरोध का कया 
समाधान है ? 

समाधान--मन में अतिकामुकता तथा शरीर में बल-वीयँ की 
अधिकता होने पर काम प्रवृद्ध अग्नि के समान बलवान्‌ होता है, उसे 
कामसुखरूप घृत शान्त न करके बढ़ाता ही है। इस दृष्टि से द्वितीय 
भाग में भोग से कामवृद्धि बताई है। जिनके शरीर में बल-वीयं की 
अधिकता नहीं, अतएव मन में विषय-लालसा भी अधिक नहीं, ऐसे 
मन्द कामाग्निवाले पुरुष यदि अतिभोग करते हैं तो उन्हें ग्लानि 
श्रम, रोग आदि से दुःख होकर वैराग्य-सा हो जाता है । इसी लिए 
कहा है कि bd तीक्ष्णता अर्थात्‌ कष्टदायिता को स्वयं अनु- 
भव किए बिना नहीं जानता, कटुता का अनुभव कर लेने पर जैसा 
स्वयं वेराग्य होता है वेसा दूसरे के द्वारा बुद्धि-विचलित करने पर 
नहीं होता-- 

नानुभूय न जानाति पुमान्‌ विषयतीक्ष्णताम्‌ । 
निविद्येत स्वयं तस्मान्न तथा भिन्नधीः परेः ॥ 
॥ है (भाग० ६॥५४१) 

इस दृष्टि से प्रथमभाग में अतिभोग रे वितृष्णा बताई है। अतः 
अधिकारी भेद से दोनों वचन ठीक ही हैं। 


Cee 


तात्पर्य यह है कि मन में अतिकामुकता तथा तन में बल-वीयं 
की अधिकता होने पर अतिसंभोग से श्रमादि कष्ट की अपेक्षा सुख 
अधिक होने से राग बढ़ता है, क्योंकि सुख ही सर्वत्र रागवर्धेक होता 
है एवं मन में अल्पकामुकता तथा तन में बल-वीय॑ की न्यूनता 
होने पर अतिसम्भोग से सुख की अपेक्षा श्रमादि कष्ट (दुःख) अधिक 
होता है, इससे वैराग्य होता है, क्योंकि सर्वत्र दुःख हो वेराग्यजनक 
होता है । अतः कामुकता की न्यूनता तथा अधिकता के भेद से दोनों 
भागों के वचन सङ्गत हैं, विरुद्ध नहीं । 


उपवास तप है या नहीं 


शङ्का-(१) ये पापानि न कुवेन्ति मनोवाक्कर्मबुद्धिभिः । 
ते तपन्ति महात्मानो न शरीरस्य शोषणम्‌ ॥ 
(वनपर्व २००९०) 


सनसश्चेन्द्रियाणां चाप्येकाग्र्यं परमं तपः ॥ 
(वनपर्व २६०।२५), (शान्तिपर्वे २५०।४) 


(२) अन्तरा प्रातराशं च सायमाशं तथैव च । 
सदोपवासी स भवेत्‌ यो भुङ्क्ते नान्तरा पुनः ॥ 
(शान्तिपर्वं २२१।१०), (अनु० पबं० ९३।१०) 
परम्‌ । 
(झान्तिपर्वं १६१।७) 


तपो नानश्नात्‌ 


अर्थ--(१) जो लोग मन, वचन, कर्म और वुद्धि से पाप नहीं करते 
वे महात्मा ही तप करते हैं, शरीर का शोषण (उपवास) करनेवाले 
नहीं । मन तथा इन्द्रियों की एकाग्रता ही परमतप है । 


( ६) 


(२) प्रातः तथा सायंकाल को ही जो भोजन करते हैं बीच में 
फिर नहीं खाते, वे सदा उपवास करनेवाले ही हैं । उपवास से बढ़ 
कर कोई तप नहीं है । 

यहाँ प्रथम भाग में शरीरशोषण (उपवास) को तप नहीं माना 
किन्तु द्वितीय भाग में उपवास को परम तप कहा है। इतना ही 
नहीं, किन्तु संयमपूर्वक दो बार भोजन को भी तपतुल्य माना है । 
इस विरोध का क्या समाधान है? 


समाधान--नहि निन्दा निन्द्यं निन्दितुं प्रवर्तते किन्तु प्रकृतस्य 
परशंसार्थम्‌' अर्थात्‌ निन्दा निन्दनीय की निन्दा करने के लिए नहीं 
होती, किन्तु जिसका प्रकरण होता है उसकी प्रशंसा करने के लिए 
होती है । इस न्यायानुसार प्रथम भाग में पाप न करने तथा इन्द्रिय- 
संयम की प्रशंसा करने के लिए ही उन्हें परम तप कहा है और 
शरीरशोषण (उपवास) की निन्दा की है। शास्त्रविधि से किया 
उपवास ही मुख्थरूप से तप शब्द का अर्थ है। यही कारण है कि 


लिए उपवास को परम तप द्वितीय भाग में कहा है। इसके अतिरिक्त 
निवृत्तिमार्ग से चलनेवाले के लिए उपवास ही परम तप है, यह बात 
उसी इलोक में निवृत्त्या वर्तमानस्य” पदों से कही है । 


इसरा समाधान यह है कि जो लोग पाप कर्मों से बचने तथा 
मन और इन्द्रियों को वश में करने के लिए नहीं, किन्तु लोकप्रसिद्ध 
आदि के लिए शास्त्रविधि का त्याग कर शरीरशोषक उपवास करते 
हैं. जो कि गीता (१७ ६) के अनुसार भूतों तथा शरीर में स्थित पर- 
मात्मा को कर्षित करनेवाला होने से वस्तुतः निन्दनीय है। उस 
शास्त्रनिषिद्ध शरीरशोषक उपवास की ही निन्दा प्रथम भाग में की 
गई है और द्वितीय भाग में शास्त्रविहित उपवास को ही परम तप 
केह कर उपवास की प्रशंसा की है । 


( ७ ) 


प्राप्त का त्याग करना चाहिए या नहीं 
शङ्का-(१) उद्यतस्य हि कासस्य प्रतिवादो न शस्यते । 


अपि निर्मुक्तसङ्गस्य कामरक्तस्य कि पुनः ॥। 
(भागवत २।२२।१२), (उद्योगपव ३९।४४) 


(२) प्रतिग्रहसमर्थोऽपि नादत्ते यः प्रतिग्रहम्‌ । 


ये लोका दानशीलानां स तानाप्नोति पुष्कलान्‌ ॥। 
(याज्ञ० स्मृ० १।२१३) 


अर्थ~(१) स्वयंप्रा्त कामपदार्थो का त्याग करना ह 
पुरुष के लिए भी प्रशंसनीय नहीं, कामासक्त की तो बात हु ड 
में समर्थ बे 
(२) प्रतिग्रह का ग्रहण करने में समर्थ होकर भी 1 ८2 
(दान) नहीं ग्रहण करते, बे दानशीलो के पुष्कल लोकों को प्राप्त 
करते हैं । | 
यहाँ प्रथम भाग में स्वयंप्राप्त के त्याग की निन्दा की है। 
द्वितीय भाग में त्याग की प्रशंसा को है। इस विरोध का क्या 
समाधान है ? बत 
समाधान--भागवत के ऊपर लिखे श्लोक के आगे का श्लोक 
इस प्रकार है-- 
य उद्यतमनादृत्य कीनाशमभियाचते । 
स्फीतं तः ॥ 
दशः स्फोतं मानश्चावज्ञया ह 
क (भाग० ३।२२।१३) 
अथे--जो प्राप्त का अनादर करके किसी कृपण से 28 
करता है, उसका विस्तृत यश नष्ट हो जाता है तथा अपमान हे 
से सम्मान भी नष्ट हो जाता है। 


( <) 


यहाँ 'अभियाचते' अर्थात्‌ 'याचना करता है! इस वाक्य पर 
ध्यान देने से स्पष्ट हो जाता है कि पूर्वश्लोक में आये 'निर्मृक्तसङ्ग 
शब्द से बाहर से 'अनासक्त' अर्थं लेना ही ठीक है । यदि वह भीतर 
से भी अनासक्त होता तो क्यों किसी से याचना करता । अतः दोनों 
इलोकों को मिलाकर यह भाव निकलता है कि जो बाहर से 
अनासक्त किन्तु भीतर से आसक्त है, उसे स्वतः प्राप्त इच्छित 
पदार्थ का त्याग नहीं करना चाहिए” | सो सर्वथा ठीक ही हैँ । 

द्वितीय भाग में जो भीतर से भी अनासक्त होने के कारण दान 
के सुपात्र हैं, वे स्वतः प्राप्त पदार्थों का, जो कि केवल लौकिक सुख 
देनेवाले हैं, त्याग करके अलौकिक सुख प्राप्त करें । इस 
दृष्ट से प्रतिग्रह के त्याग का कथन भी ठीक ही है। क्योंकि स्वतः 
प्राप्त अनावश्यक पदार्थों का ग्रहण न करके जो केवल जीवन- 
निर्वाहक आवश्यक पदार्थो का ही ग्रहण करते हैं, उन विद्वानों को 
याप नहीं लगता-- 


नैनः प्राप्नोति बै विद्वान्‌ यावदर्थप्रतिग्रहः । 
भागवत के इस कथन पर उन कथित विरक्तों को ध्यान अवश्य 
देना चाहिए जो यह कहते हैं कि हम किसी से माँगते नहीं, अपने 
आप जो आ जाता है, उसे भोगने में क्या हानि है ? 
इस प्रकार प्रथम भाग में बाहर से अनासक्त किन्तु भीतर से 
आसक्त के त्याग की निन्दा की गई है। दूसरे में भीतर से अनासक्त 
के त्याग की प्रशंसा की गई है । अतः यहाँ कुछ भी विरोध नहीं है । 
अद्धालु छपण का अन्न ग्राह्य या अग्राह्य 
शङ्का-(१) “वार्धुषिकस्य च'''कदर्यस्य' 
(मनुर ४।२१०) 


| भ माका । ५ 
अदित जुलाफा ने 


न से उन नकत्माण ऐज़े पर श्मालखोर नच सगरस्य रे] 
काके से उनाच्याण जिरे पर ब्माजखोर नचे जारि रे] 


CP ताली 0) 
% ५९ आगीफाख्यर नह जाता हे लो ७) 
~ हि ५० 44 है हठ १ है , न 1 १ 
0 न्दम से १: शख्स १ IEA A NA छै ८ ॥ २ ६ | 
क § 


चुद पबे \ 
कदर्यस्य घदान्यस्य च वाधु 
ह्म (मनु ० ४२२४) 


श्रद्धापूतं बदान्यस्य हतमशद्धयेतरत्‌ | ति 
(मनु० ४२२५), (महाभारत शान्तिपर्वं ९६४।१२ 
अथै--(१) वृद्धिजीवी (व्याजखोर) का तथा कंजूस का (अन्त 


i ik उदार व्याजखोर के 
। (२) कंजूस श्रोत्रिय विद्वान्‌ तथा उ 
ता उदार व्याजखोर का अन्न श्रद्धायुक्त होने से पवित्र है 


और कंजस विद्वात्‌ का अश्रद्धा से युक्त होने से दूषित है (अतः 
अग्राह्य है) । 
यहाँ प्रथम भाग में ह 
दसरे भाग में पवित्र अर्थातु 
समाधान है ? 
समाधान--मनुस्मृति ४।२१० इलो 
दोनों के अन्न को अग्राह्य बताया गया 
का तात्पर्थ उन्ह ग्राह्य बताने में नहीं हो सकता 
श्रद्धा के विधान में ही है। अतः श्रद्धा से देना चाहिए, 
श्रद्धा वस्तु को पवित्र कर देती है । 
दुष्कुल की कन्या ग्राह्य या वह 
ङ्का-(१) स्त्रीरत्नं दु कुलदपि 
ek 05 (मनु० २।२३८), (शान्तिपर्व १६५।२२) 
(२) हीनजातिस्त्रियं मोहादुद्वहन्तो द्विजातयः । 


कुलान्येव नयन्त्याशु ससंतानानि शूद्रताम्‌ ॥ 
> 
(मनु० ३१५) 


व्याजखोर के अन्न को अग्राह्य बताया है । 
ग्राह्य बताया है । इस विरोध का क्या 


क में कृपण तथा व्याजखोर 
है, अतः ४२२४-२५ श्लोकों 
। उनका तात्पर्यं तो 
क्योंकि 


( १० ) 


अर्थ--(१) दुष्कुल से भी स्त्रीरूप रत्न ग्रहण करना चाहिए । 


(२) जो द्विजाति अविवेक से हीन जाति की 
र स्त्री के 
करते हैं, वे अपनी सन्तान सहित कुलों को शूद्र बना त ह 
यहाँ प्रथम भाग में उष्कुछ अर्थात्‌ नीचजाति की 
का विधान है। द्वितीय भाग में ह 
१५७. उसका निषेध है । इस विरोध का 


विवाह करना द्विजों के लिए मना है 
। इसलिए भी कु 
अर्थं नीचजाति न करके निकृष्ट कुल ही करना उचित है । 000 


'द्विजानामसवर्णासु कन्यासुपयसस्तथा' 
(निणंयसिन्धुः कलिवजंप्रकरणे) 
अल्पदान महादान 
शङ्का-कोई धनी व्यक्ति वेदज्ञ सुपात्र ब्राह्मण को, पुर्णिमा 


a पवित्र काल में, प्रयागादि पवित्र तीथं में, न्याय से उपाजित 
वेनाद का अधिकमात्रा में निष्काम भाव से महान्‌ दान करता है। 


के फल अन्त I होगा या नहीं £ वया कहीं अल्पद न का मह्‌ न्‌ फल 
अ नुस र्‌ के छ जो ज लमा का दा नक रत है, उस को स तफ 


(0९००) 


सहस्रशक्तिश्व शतं शतशक्तिदेशापि च। 


दद्यादपश्च यः शक्त्या सर्वे तुल्यफलाः स्सृताः ॥। 
(आइवमेधिकपर्वं ९०।९७) 


इसका कारण यह्‌ है कि हजार का दशांश सौ होता है, एवं 
सौ का दशांश दस होता है । इस प्रकार दोनों ने अपने द्रव्य का 
दशांश ही दिया है, अतः दोनों को समान फल होना ही चाहिए । 
अपनी शक्ति के अनुसार जैसे इन दोनों ने दशांश दिया है, वेसे ही 
तीसरे ने अपनी शक्ति के अनुसार जलदान किया है, अतः उसे भी 
समान फल मिलना उचित ही है । जो अपने अति-आवश्यक जीवन- 
निर्वाहक अन्न-पान का दान जीवन को महान्‌ संकट में डाल कर 
करता है, उसको तो उस अल्पदान का महान्‌ फल महादान से भी 
अधिक मिलता है । इसका कारण यह है कि लाखों रुपयों का दान 
करनेवाले करोड़पति को तो उस महादान के कारण एक पहर 
भी भूखा नहीं रहना पड़ता, जीबन में कोई संकट नहीं आता | इसी 
बात को बताने के लिए महाभारत में सत्तृयज्ञ की तथा भागवत में 
रन्तिदेव के जलदान की कथा है। 


कर्ता को ही फल मिलता है या अकर्ता को भी 
शङ्का-(१) 'शास्त्रफलं तु प्रयोक्तरि’ 
(जैमिनिसूत्र) 


नान्यस्तदश्नाति...स एव कर्ता । 
(उद्योगपर्व १२३।२२} 


तत्‌ कर्तेव समश्नाति बान्धवानां किमत्र हि । 
(शान्तिपर्वं १५३।४१) 


( १२ ) 


(२) पापक्मंक्ृतं किञ्चित्‌ यदि तस्मिन्‌ न दृश्यते । 
नृपते तस्य पुत्रेषु पौत्रेष्वपि च नप्तृषु ॥ 
(शान्तिपर्वं १३९।२२) 


अर्थ--( १) शास्त्र कथित फल प्रयोक्ता अर्थात्‌ कर्त्ता को मिलता 
है। दूसरा कोई फल नहीं भोगता, वहु कर्त्ता ही भोगता है। उसे 
कर्ता ही भोगता है इसमें बन्धुओं का कया ? 


(२) किये गये पापकर्म का फल यदि उस कर्ता में नहीं दीखता 
तो हे राजन्‌ ! उसके पुत्रों, पौत्रों और प्रपौत्रों को मिळता है । (ऐसा 
ही मनुस्मृति ४१३७ में भी कहा है) । 


यहाँ प्रथम भाग में 'कर्ता ही को फल मिळता है? ऐसा कहा है, 
किन्तु दूसरे भाग में कर्ता से अन्य अकर्ता पुत्रों आदि को भी फल 
मिलने को बात स्पष्ट कही है | इस विरोध का बया समाधान है? 


समाधान--कर्ता को ही फल मिलता है” यह नियम ही 
स्वाभाविक है । क्योंकि यह नियम शास्त्रकथित कुछ अपवाद के 
स्थलों को छोड़कर सर्वत्र लागू होता है। यही कारण है कि 
श्राद्धकर्म का कर्ता पुत्र किन्तु फलभोक्ता अकर्ता पिता होता है एवं 
जातकमं का कर्ता पिता किन्तु फलभोक्ता अकर्ता पुत्र होता है। 
इसी प्रकार पिता के किये पाप-पुण्य का फल कहीं पुत्र-पौत्रो को 
प्राप्त होता है । इसे एक लौकिक उदाहरण से समझो, 'जो व्यक्ति 
बैंक में पेसा जमा करता है, वही निकाल सकता है? ऐसा सामान्य 
नियम है, परन्तु 'उस व्यक्ति के मर जाने पर पैसा जमा न करने- 
वाले पुत्र, पत्नी आदिभी निकाल सकते हैं! । जैसे यह बैंक के विशेष 
नियमानुसार ठीक है । वैसे ही शास्त्र के सामान्य नियमानुसार 'कर्ता 
को ही फल मिलता है” किन्तु कथित अपवादात्मक विशेष स्थलों में 


(९०१३ 5) 


अकर्ता को भी फल मिळता है, यह बात भी शास्त्र कथित विशेष 
नियमानुसार होने से ठीक है । 
विविध आयु प्रमाण 
शङ्का-(१) 'शतायुर्वे पुरुषः (वेद) 
(२) अरोगाः सबेसिद्धार्थाश्चतुदषशतायुषः । 
कते त्रेतायुगे त्वेषां पादशो हँसते बयः ॥ 
F (शान्तिपवं २३१।१५), (मनु? १।८३) 
(३) यावद्‌ यावदभूत्‌ श्रद्धा देह धारयितुं नुणाम्‌ । 
तावद्‌ तावदजीवंस्ते नासीद्‌ यमकूत भयम्‌ । । 
ह (शञान्तिपवे २०७।३७) 
अर्थ--(१) पुरुष की आयु सौ वर्ष है। पे pd 
रोगरहित होकर चार सौ वर्ष की आयु सत्ययुग मे | 4. 
सौ वर्ष की त्रेता में, दो सौ वर्ष की द्वापर में और एक रा 
आय कलियुग में होती है। (३) जितनी जितनी देहधारण श्रद्धा 
(इच्छा) मनुष्य को होती थी, उतने उतने वर्ष वे जीते थे, उन्हे 
यमराज का भय नहीं था । पित? 
इन शास्त्र बचनों में कथित विविध आयु प्रमाण गि संगति 
क्‍या है ? RF 
तमाधान--प्रथम भाग में कथित 'शत' (सौ) वर्ष न बहुत 
का वाचक या उपलक्षक है, ऐसा मन्वर्थमुक्तावली टीका में १७. 
है । स्मृति में भी कहा है कि दश शतं सह वे सर्वमक्षयवाचकस्‌ 
हक मी गौ में हो जाता हैं अथवा 
अतः न्यूनाधिक आयु का भौ ग्रहण साम है 
कलियुग की आयु का कथन करनेवाला 'शत' शब्द है। 


पि) 


स्वकमधर्से हसति हसत्यायुनेणामिह । 
वृद्ध वृद्धिसुपायाति सममेव भवेत्‌ समे ॥ 


से न्यून या अधि ॥ 
We पू चक वर्ष जीते थे। अचिन 
आरब्ध का वैचित्र्य भी न्यून या अधिक आय का हेतु होता है 


डाका डाल कर दान करना 
शङ्का--जो लोग डाका डाल कर सम्पूणं धन का सुपात्रो में 


प्रत्यक्ष हरते गस्तु पश्चाह्दानं प्रयच्छति । 
स दाता नरक याति यस्यार्थः तस्य तत्फलम्‌ ॥ 
इसी प्रकार जो परोक्ष में अर्थात्‌ चोरी, चतुराई, कपट, छल 


मि ला 
मिलावट आदि शास्त्रनिषिद्ध अन्याय के मागं से धन उपार्जन करके 


(५20७ ) 


दान करते हैं, उन्हें भी दान का फळ नहीं मिलता । ऐसा शातातप 
स्मृति में कहा है-- 


दरव्येणान्यायलब्धेन यः करोत्योध्वदेहिकम्‌ । 
न तत्फलमवाप्नोति तस्यार्थस्य दुरागमात्‌ ॥ 


स्त्री को ब्रत तीर्थादि करना चाहिए या नहीं 
शङ्का-जपस्तपस्तीथयात्रा प्रव्नज्या मन्त्रसाधनम्‌ । 
देवताराधनं चैव स्त्रोशुद्रपतनानि षट्‌ ॥ 
(अत्रि० स्मृ० १३३) 
अथं -जप, तप, तीर्थयात्रा, संन्यास, मन्त्रसिद्धि तथा देवता- 
आराधना ये छः कर्मे स्त्री तथा शुद्रों के लिए पतनकारी हैं । 
यहाँ जप, तप आदि पावन साधनों को भी स्त्री के लिए पतन- 
बरी क्यों बताया गया है ? 
समाधान-स्त्री का परम व्रत तथा तप है पति की सेवा 
करना। अतः पतिसेवा में जिनसे बाधा हो ऐसे ब्रत, तप आदि को ही 
स्त्री के लिए पतनकारी कहा है। पतिसेवा में बाधा न पहुँचाने- 
वाले ब्रत, तप आदि साधना तो पतन के नहीं किन्तु उत्थान के हेतु 
हैं। इसी लिए हरिवंश के विष्णुपर्व में कहा है--'पति की इच्छा 
से नारी को तप, व्रतादि करना चाहिए। पति की इच्छा विना जो 
करती है वह सब निष्फल है । 


भर्दृश्छन्देन नारोणां तपो वा ब्रतकानि वा । 


निष्फलं खलु यद्‌भर्तुरच्छन्देन क्रियेत हि॥ 
(हरि० विष्णु० ६६।५४) 


(९५४८) 


यहाँ यह बात विशेष ध्यान देने की है कि जो स्त्रियाँ पति की 
इच्छा के विरुद्ध ही नहीं, किन्तु उनके स्पष्ट मना करने पर, उन्हें अर्थ- 
सद्भूट में डालकर भी श्युद्धार के चटकीले-भड़कोले कीमती वस्त्रा- 
भूषण खरीदती तथा धारण करती हैं, कामुक सिनेमा, टेलीविजन 
देखती हैं, उत्तेजक रेडियो के गीत श्रवण करती हैं, मदनमदजनक 
मद्य, मांस, प्याज, लहसुन और अण्डा खाती हैं, पर-पुरुषों का स्पशं 
करते हुए मोहक बातें करती हैं, कामवर्धक सुगन्ध माला धारण 
करती हैं । ऐसी स्त्रियां हरिदर्शन, हरिसड्धीर्तन, हरिप्रसाद, चरणा- 
मृत, माला आदि धारण नहीं करती हैं और इसमें कारण बताती 
हैं कि मेरे पतिदेव मना करते हैँ। ऐसी स्त्रियों का पतन ही नहीं, 
किन्तु महापतन होता है । 


पति की सेवा में जरा भी बाधा न पहुँचाने पर भी यदि पति 
नास्तिकता वश अश्रद्धा या दृष्टता के कारण पत्नी को जप, ब्रतादि 
करने के लिए मना करता हो, तो उसकी आज्ञा का अतिक्रमण 
करके गोपियों को तरह ब्रत, देवाराधन आदि करने पर स्त्रियों 
का पतन नहीं, किन्तु उत्थान ही होता है । क्योंकि देवाराधन आदि 
पावन साधनों का निषेध तो पति-सेवारूप मुख्य साधन में बाधा 
होने पर ही किया गया है। पतिसेवा में बाधा न होने पर ये 
साधन स्त्रियों के ही नहीं, किन्तु उनके पतियों के भी उत्थान में 
सहायक ही होंगे । 


पति की ही तरह सास-श्वसुर, माता-पिता, गुरु आदि की सेवा 
म बाधा न होते हुए भी यदि ये लोग नास्तिकता आदि के कारण 
हरिभजन आदि पावन साधन की आज्ञा न दें तो उनकी भी आज्ञा 
न मानने से कोई दोष नहीं होता । इसी लिए सन्त तुलसीदास जी 
ने विनयपत्रिका में कहा-- 


( १७ ) 
गुरु बलि तज्यो कन्त ब्रजबनतन्हि भये जगमङ्गलकारी' 
(विनयपत्रिका पद १७४) 
स्त्री और शूद्र को पुराण पढ़ना चाहिये था नहीं 
-ङ्क।--स्त्री शुब्रो न पठेदेतत्‌ कदापि च विभोहि 
जुयाद दिजवक्त्रातु नित्यमेवेति च स्थितिः ॥ 
(देवीभागवत १२।१४।२४)} 
पुराणपठनं बेदपठमं नायि चाचरेत्‌ २ 
प्नं क्षज्ञं विशं वायि पाठ्येश कदाचन ॥ 
(बृहद्धमंपुराणे) 
अथ -स्त्री तथा शूद्र मोहवश कभी भी इसे न पढ़ें। ब्राह्मण के मुख 
से मित्स ही श्रवण करे, यह स्थिति (मर्यादा) है । पुराण तथा वेदों का 
पठन न करें, ब्राह्माण, क्षत्रिय और वेशय को कभी भी न पढ़ायें । 
न झास्त्रवचनों में तो स्पष्ट ही कहा है कि स्त्री, शूद्र को पुराणों 
भी पठन-पाठन नहीं करना कराना चाहिए । किन्तु लोक- 
व्यवहार में तो सवंत्र ऐसा देखने में आता है कि स्त्री, शूद्र भी पुराणों 
का पठन-पाठन करते कराते हैं । शास्त्रममंज्ञ कहे जानेवाळे प्रसिद्ध 
विद्वान्‌ महात्मा भी उन्हें पुराणों के पठन-पाठन की आज्ञा देले हैं। 
अतः शङ्का होती है कि पुराणों का पठन-पाठन स्त्री तथा शूद्रों को 
करना चाहिए या नहीं । 
समाधान 
सत्रीशु्रद्विजबन्धूनां तयी न शुतिगोचरा ॥ 
कर्मश्रेयस्ि सूढावां श्रेय एवं भवेदिह ॥ 
इति भारतमाख्यानं कूपया सुनिना कृतम्‌ ॥ 
(भाग० १।४।२५) 


~ 


अर्थ-स्त्री, शूद्र और हीनद्विज वेद-श्रवण नहीं कर सकते | 
केत्याणसाधन कमे में अनधिकारी इन लोगों का इस प्रकार कल्याण 


होया, ऐसा विचार कर महाभारत की रचना कृपा करके मुनि 
व्यासजी ने की है। 


भागवत के इस कथन से अति स्पष्ट है कि इतिहास तथा पुराण 
की रचना मुख्य रूप से स्त्री, शूद्रों के कल्याण के लिए ही की गई है 
अतः वे इन्हें अवश्य पढ़ सकते है । इसलिए ऊपर लिखे पुराण पठन 
पाठन के मना करनेवाले शास्त्रवचनों का तात्पर्यं कुछ विद्वान्‌ यह 
बतलाते कि ब्राह्मण की तरह जीविका उपार्जन के लिए तथा व्यास: 
आसन लगाकर पठन-पाठन स्त्री, शूद्रों को नहीं करना-कराना 
चाहिए । अपने कल्याण के लिए पठन-पाठन तो कर ही सकते हैं । 


शङ्का-गीता १३।१३ में जो सर्वेतः पाणिपादस्‌' इलोक है वह्‌ 
अक्षरा: उसी आनुपूर्वी सहित सवेताश्वतर उपनिषद्‌ के ३।१६ में है। 


अतः वेदमन्त्र ही है, इसे गीतापाठ करनेवाले स्त्री-शूद्र पड़े या 
नहीं ? 


प्रमाधान- ऐसे वेद-मन्त्रो को भी स्त्री, शुद्र 


ग्र पढ़ सकते हैं 
बयोंकि शाण्डिल्य भक्तिमीमांसासूत्र के स्वप्नेश्वरीय भाष्य मेक हा 


तानेव वैदिकान्‌ मन्त्रान्‌ भारतादिनिवेञितान्‌ | 
स्वाध्यायनियमं हित्वा लोकबुद्धया प्रयुञ्जते | 
तात्पर्यं यह है कि गुरमुख से घन-जटा-पाठ आदि त्तियमों के 
विना वे मन्त्र जब उच्चारण किये जाते हैं, तब उनमें वेदमन्त्रत्व 
नहीं रह जाता, भतः उन्हें स्त्रीशूद्र पढ़े तो कोई दोष नहीं है। 


(NN) 


विश्वास करना चाहिए या नहीं बै 
त्‌ । 
विश्वस्ते नातिविश्वसेत्‌ 
शङ्का-न विश्वसेदविश्वस्ते £ Le 
pes ३८।९), (शान्तिपर्वं १३८।१४४,१९४;१३९।२९) 
अथमुत्पन्नं सूलाम्यपि निकून्तलि ॥ 
विश्वासाद्‌ अयमुत्पञ्चं घू a 
(उद्योगपर्व ३८।९), (आदिपर्वं १४ 
एकान्तेन हि विश्वासः कूत्स्मो धर्मार्थनाशकः । 
१ र गच वि ॥ 
विश्वासश्च सवत्र मृत्युना च शिष्यते 
FE (शान्तिपव ८०१०) 
भी अति 
स न करे, विश्वासी पर & 
smn nga से भय उत्पन्न होता है, जो 
न करे, क्योंकि ME FE 
4 भी काट देता है। पूर्ण विश्वास सम्पूर्ण धमं व bre 
इ सर्वत्र अविश्वास करना ह से vss ss, 
-यात्रा ही नहीं चल , किन्तु र 
ना तो जीवनयात्रा ही 2 हर 
he द विश्वास करना अच्छा नहीं साना, इसका pu र 
त करना भी अच्छा नहों माना, इस विरोध 
पुनः अविश्वास व त 
षः जे बब हे 
FE आपकी शङ्का का समाधान pd i 
'अहि ला अर्थात्‌ 'पूर्ण' 'सबंत्र' शब्दों के जे हल रे 
क । तात्यय॑ यह है कि अत्यन्त पूर्ण विश्वास ₹ बत 
न 1 नाश होने को बहुत अधिक सम्भावना ड ॥ 
[अः थ्‌ र 
देखि का अज्ञात कुलशीलवाला अपरिचित sss 
० अत्यन्त पूर्ण विश्वास करके अपने md | 
तो उ [क परिचय दे देता तथा अपनी युवर्ती le 
Be सेवा में नियुक्त कर देना स मं 
EE है । इसो लिए शास्त्र में कहा है कि 


( 26: ५) 


अज्ञातकुलशोलस्थ चासो देयो न कहिचित्‌ 
दूसरों पर ही नहीं किन्तु अपने ऊपर भी सवंत्र अत्यन्त पूर्ण 
विश्वास उच्चकोटि के साधक को भी नहीं करना चाहिए । देखिए- 
यदि कोई उच्चकोटि का साधक यह बिचार करे कि मैंने बरसों 
इन्द्रिय-संयम किया है, अब मेरा पतन नहीं हो सकता, मैं किसी भी 
युवती सुन्दरी के साथ एकान्त में एकासन पर शयन कर सकता हूँ। 
ऐसा अपने पर अत्यन्त पूर्ण विश्वास करनेवाले उच्चकोटि के साधक 
का धमं अवश्य नष्ट हो जायेगा। परायी युवती के साथ ही नहीं 
किन्तु अपनी माता, बहन, बेटी के साथ भी एकान्त एकासन पर 
शयन से पतन होने को सम्भावना रहती है। इसीलिए भागवत में 
इसका निषेध किया है-- 
मात्रा स्वस्रा दुहित्रा वा ना विविक्तासनो भवेत्‌ । 
बलवानिन्द्रियग्रासो विद्वांसमपि कर्षि ॥ 
(भाग० ९।१९।१७), (मन्नु २।२१५) 

ठ अर्थ--माता, बहन, बेटी के साथ एकासन पर च बैठे, क्‍योंकि 
इन्द्रियां अति बलवान्‌ हैं, ये विद्वानों को भी खींच लेती हैं । 

, दुसरां पर सर्वत्र अत्यन्त अविश्वास करने पर तो जीवनयात्रा 
चले ही नहीं सकती । इसी लिए इसे मृत्यु से बढ़कर हानिकर बताना 
64 ही है। दूसरों परहा नहीं किन्तु अपने ऊपर भी अत्यन्त 
अविश्वास करना मृत्यु से बढ़ कर हानिकर हैं । देखिए- ऐसे व्यक्ति 
को अपने घर पर माता, बहन, बेटी के भी सामने जाने में यह्‌ चिन्ता 
होगी कि में इनके साथ गलत कार्य न कर बेहूँ। अन्य सभी व्यव- 
हार के कार्य में यह भी चिन्ता होगी कि कहीं में तन-धन का 
बिनाश करनेवाला कार्य न कर बैठ । ऐसी चिन्ता तो चिता से 
भी अधिक नाशक है । 


(ग) 
तात्पर्यं यह है कि अपने ऊपर या दूसरों के ऊपर सर्वत्र अत्यन्त 
ण॑ विश्वास और अविश्वास दोनों ही जोबनथात्रानाशक महाहति- 
कारक होने से दोनों का निषेध किया है। इसका कारण यह है कि 
मनुष्य का चित्त अत्यन्त चञ्चल होने से उसपर अत्यन्त विश्वास 
नहीं करना चाहिए। यह बात भो वहीं पहले के इलोक में स्पष्ट 
कह दी है | देखिये-- 


असाधुः साथुतामेति साधुर्भबति दादणः । 
अरिश्च मित्र धवति मित्रं चापि प्रदुष्यति ॥ 


अनित्यवित्त: पुरुषस्तस्मिभ्‌ को जातु विश्वसेत्‌। 
(शान्तिपर्व ८०|८, ९) 


अर्थ--असाधु साधु हो जाता हैं, साधु दुष्ट हो जाता है, शत्रु 
मित्र बन जाता है, मित्र भी द्वेष करने लगता है । क्योंकि पुरुष 
का चित्त अनित्य अर्थात्‌ चञ्चल है, इसलिए इसपर कौन (पूण) 
विश्वास करेगा ? 

में सब बातें शास्त्र में कथित होने से हा नहीं, किन्तु व्यवहार 
में सवंत्र अनुभवसिद्ध होने से भी आदरणीय तथा अनादरणीय 
हैं । 
शङ्का--तो क्या अत्यन्त पूर्ण विश्वास कहीं नहीं करना 
चाहिए ? 

समाधान--इसका समाधान वहीं आगे के इलोक में दिया है 
कि--जिसके बारे में ऐसी मान्यता हो कि मेरे अभाव में इसका 
अभाव हो जायेगा, उसपर (पूर्ण) विश्वास करे, जैसे पिता पर वैसे 
ही उसपर विश्वास करे-- 


(२) 


यन्सन्येत नसाशावाहस्थाभावो भवेदिति । 
तस्मिन्‌ कुर्वीत विश्वासं यथा पितरि बै तथा ॥। 


(शान्तिपर्वं ८०१७) 


कोटि-कोटि पिताओं से भी अधिक हितकारी परमपिता पर- 
मातमा, उनको आज्ञारूप वेदशास्त्रं तथा इन वेदशास्त्रों के तात्पर्था- 
नुसार मार्ग बतामेवाले गुरुजनों पर तो पूर्ण विश्वास करना ही 
चाहिए, यह बात तो स्वयंसिद्ध हो जाती है । 


विश्वसनीय पर भी अति विश्वास 


कथन राजनीति के प्रसङ्ग में भी किया गया है। सो तो सर्वथा ही 
ठीक है, क्योंकि राजा आदि विशिष्ट पदाधिकारियों के अनेकानेक 
शत्रु रहते हैं, उनके सङ्कटग्रस्त हो जाने पर प्रजा भी सङ्कुटग्रस्त 
हो जाती है । अतः राजा आदि को सदा सावधान चौकन्ने रहने की 
आवश्यकता रहती है। इसलिए उन 


हैं विश्वसनीयों पर भी अति 
विश्वास न करने की बात शास्त्र में कही गई है। 


नहीं करना चाहिए? ऐसा 


ज्ञान होने पर सन्देह रहता है या नहीं 
शङ्का-(१) तस्मावज्ञावसभूत हृत्स्थं ज्ञानासिनात्मनः । 
छिस्वैनं संशयं योगमातिष्ठोसिष्ठ भारत ॥ 
| (गीता० ४४२) 
ज्ञामेन तु तवज्ञामं येषां नाशितमात्मनः । 
तेषासादित्यवस्ज्ञानं प्रकाशयति तत्परस्‌ ॥ 
(गीता० ५।१६) 


( २३ ) 
(२) बाल्याहा संशयाद्वापि ०५/88/0003 । 
उले चापि विज्ञाने नाधिगच्छति तां गतिम्‌ ht 
व्यवसायेन शुद्धेन महिघेरिछशसंशथः 
विमुच्य हूदयग्रन्थीनासादयति तां गतिन्‌ ॥ 
मवांश्चोत्यञ्षविज्ञामः स्थिरबुद्धिरलोलुपः । 
व्यवसायादते ब्रह्मन्नासादयति तत्परम्‌ ॥' 
'ज्ञान्तिपर्व ३२६।४५-४७), (नारद पु० पूवार्ध० ५९।४२-४४) 


अर्थ (१) हे अर्जुन ! इसलिए आप अज्ञान से pas 
संशय को ज्ञान रूप तलवार से काटकर योग 0421 र 
जाओ। जिन्होंने अपने अज्ञात का ज्ञान ह Ms 
उनका वह ज्ञान सूर्य की तरह परमपद को प्रकाशित कर दे 


(२) (राजा जनक शुकदेवजी से कहते हैं) बाल्यावस्था या 
भाव के कारण ज्ञान उत्पन्न हो जाने पर 
संशय या भय अथवा मोक्षाभाव के कारण ज्ञ Si 
मे जैसे लोपों द्वारा जि 
मी उ को प्रा र पाते । मेरे जैसे लोगों द्वा 
भी उस गति को प्राप्त नहीं कर yon 
शय | है वे शुद्ध निश्चय से हृदय की ग्रन्थियों 
शय नष्ट हो गया है वे शुद्ध ४ a कक 
5 उस गति को प्राप्त कर लेते हैं। आप को ज्ञान pr व 
है, स्थिर बद्धिवाले हैं, लोळूपता रहित हैं, निश्चय न होने के क 
ही उस परमतत्त्व को प्राप्त नहीं कर पाते । 


यहाँ प्रथम भाग में कथित प्रमाणों से तो यह सिद्ध बन ॥ 
ह्‌ SS ० 
ज्ञान हो जाने पर सन्देह ही नहीं किन्तु 42 आम 
क ठी है है हे 
ब ही ठीक भी है, क्योंकि 
बिनाश हो जाता है। य bapa 
का ज्ञान हो जाता है, उस विषय का त तथा सन्देह हे 
जाता है । सन्त तुलसीदास जी भी कहते हँ 


( २४ ) 


भयऊ प्रकाश कतहुँ तम नाहीं । ज्ञान उदये जिमि संसय जाहीं ॥ 
हि किन्तु द्वितीय भाग में ज्ञान उत्पन्न होने पर भी संशय रहुने की 
। बात कही है, उससे परस्पर विरोध होता है। क्या ज्ञान होने 
पर भा सन्देह रह सकता है ? ५ 


समाधान--ज्ञान हो जाने पर अज्ञान और उसके कार्थ सन्देह 
अम आदि का विनाश हो जाता है, यही सर्वमान्य सत्य र 
ह । तथापि कभी-कभी कुछ प्रबल प्रतिबन्धको के कारण ज्ञान हो 
जाने पर भी सन्देह होता है | उस अपवाद रूप स्थल की चर्चा ही 
शान्तिपवँ तथा नारदपुराण के पुर्वार्ध में कथित इलोकों में की है । 
कुछ प्रतिबन्धको की शी चर्चा इन्हीं इलोक्ों में को है। ais 


नाल्याद्‌-~ बाल्यावस्था होने से शुकदेवजी को सन्देह होता है । 
इसका कारण यह है कि साधारण लोकव्यवहार में यह माना जाता 
है कि बाल्यावस्था में तो लौकिक तत्वों का भी सम्यक्‌ ज्ञानं नहीं 
होता, अतः अलौकिक परमतत्व के ज्ञान की तो कल्पना ही नहीं 
की जा सकती । ऐसी दशा में यह भय होता है कि-- js 


कि --. ऐसा न Eo ees रे ज्ञान ० कद 
का भयाद एसा न हो कि कहीं ज्ञान न होगे पर हम अपने को 
ज्ञानी मान लें । 


विशेष हम मोक्ष से वञ्चित रह जायेंगे । अथवा 
शरार-इसच्द्रयों ॥ सर्वथा सम्बन्ध न छटने से ज्ञान दोने से सरु 
सर इनन्द्रया त सथा सम्बन्ध न छूटने से ज्ञान होने से सन्देह 


ज्ञान हो जाने पर 


होता है। म्यो साधारण लोम यह मानते हैँ थि 
शरीर से सर्दथा स 
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100.) 


का उपदेश करेंगे' गीता ४३४ में जो कहा है, वह सम्भव ही न 
होगा। क्योंकि शरीर, वाणी आदि के साथ सम्बन्ध के बिना उपदेश 
सम्भव ही नहीं । यही कारण है कि जित अन्य शरीर आदिसे 
सर्वथा सम्बन्ध नहीं है, उनके माध्यम से . ज्ञानी भी उपदेश नहीं दे 
पाता! 

ऊपर के इलोकों में कथित इन प्रतिबन्धको के अतिरिक्त शास्त्र 
के तात्पर्य को ठीक न जानने के कारण निम्नलिखित प्रतिबन्धको के 
कारण भी सन्देह रह सकता है। देखिए-- 

'आस्मनो वा अरे दशनेन वणेन अत्या 
विज्ञानेनेदं सर्व विदिलम्‌' 
(बृह० उप० २४५) 

अर्थ--आत्मा के दर्शन, श्रवण, मनत तथा विज्ञान से सब 
विदित हो जाता है। जो लोग इस श्रुति के शब्दार्थं को ज्यों का 
त्यों मान लेते हैं, उन्हें विशेष रूप से संसार के सभी पदार्थ विदित 
न होने के कारण ज्ञान होने पर भी सम्बेह होता है । वस्तुतः इस 
श्रुति का तात्पर्य विशेष रूप में सबका ज्ञान होने में है ही नहीं, किन्तु 
उपादान रूप से सामान्य ज्ञान में ही तात्पर्यं हैँ । 

वासुदेव: सवैसिति' (गीता ७।१९) अर्थात्‌ यह सब वासुदेव 
(परमात्मा) है! इस स्मृति का जो लोग ज्यों का त्यों अर्थ मान 
लेते हैं, उन्हें आँखों से भूमि, जल आदि ही दीखने के कारण, ज्ञान 
होने पर भी सन्देह होता है । वस्तुतः इस गीता वचन का तात्पर्य 
परमात्मा से सब उत्पन्न होने के कारण सबको परमात्मा कहने में 
है । सीधे-सीधे सबको परमात्मा बताने में नहीं है । परमात्मा चेतन, 
अविनाशी, अपरिवर्तनशील है और सब जड़, विनाशी, परिवर्तन- 
शील हैं, अतः सर्वथा विरुद्ध लक्षण होने के कारण सीधे सब कुछ 
परमात्मा हो ही न | 


( २६ ) 


इसी प्रकार ज्ञानी को सभी भोग प्राप्त हो जाते हैँ, 'उसके कुल 
में कोई अज्ञानी नहीं होता' इत्यादि वचन ज्ञान-प्रापि में प्रवृत्ति कराने 
के लिए कहे गये अर्थवादात्मक वाक्य हैं। उनका तात्पर्यं न समझ कर 
जो उनके वाच्यार्थो को ही ज्यों का त्यों मान लेते हैं, उन्हें वेसा 
अनुभव न होने के कारण ज्ञान हो जाने पर भी सन्देह होता है । 

शङ्का--जेसे ज्ञान होते पर भी सन्देह हो सकता है, वैसे ही 
ज्ञान न होने पर भी सन्देह का अभाव हो सकता है क्या ? 


समाधान-हाँ हो सकता है। इसका कारण भी शास्त्र के 
वचनों का ठीक तात्पर्य न समझना ही है। देखिये--'पर॑ ज्योति- 
रूपसम्पद्य' (छा? ८।१२।३) अर्थात्‌ "परम ज्योति रूप को प्राप्त 
कर' इस श्रुति वचन को किसी के मुख से सुन कर जिन्हें कभी 
बाहर या भीतर किसी ज्योति का दर्शन हो जाता है, वे ऐसा मान 
लेते हैं कि मुझे ज्ञान हो गया। उसमें उन्हें १०-२०-५० वर्ष या 
जब तक किसी महापुरुष से शास्त्रवचन का यथार्थ ज्ञान नहीं होता, 
तब तक सन्देह होता ही नहीं। ऐसा मुझे स्वयं एक महात्मा ने 
बताया भी है । इसी प्रकार-- 


क्षित्रक्षेत्रज्ञयोजान यत्तज्ज्ञानं भतं झम’ 

(गीता १३।२) 

अर्थ-्षेत्र तथा क्षेत्रज्ञ का जो ज्ञान है वही मेरे मत में ज्ञान है। 

इस गीतावचन को प्रमाण मान कर क्षेत्र शरीरादि सब दुश्य हैं, 
में इनको जानने वाला द्रष्टा हूँ' इस सामान्य बौद्धिक परोक्ष विवेक 
शान को तत्त्व का साक्षात्‌ अपरोक्ष ज्ञान मान कर वर्तमान में न 
जाने कितने ज्ञानी सन्देहरहित होकर ज्ञान बखान करते विचर 
रहे हैं। यद्यपि उनमें सिद्ध ज्ञानी तथा भक्त योगी के लक्षणों के मिलने 
की बात तो दूर रही, साधन चतुष्टय के शम-दम आदि लक्षण 


( २७ ) 
भी नहीं मिलते । इतना ही नहीं किन्तु काम क्रोध आदि विकार 
के भण्डार बने रहते हैं, तो भी उन्हें कभी सन्देह नहीं होता । 
इसका हेतु यह है कि अपनी असमर्थता के कारण उन्होंने ऐसा 
निश्चय कर लिया है कि काम, क्रोधादि का होना अन्तःकरण का 
धर्म ही है और ज्ञानी में इनके अभाव का कथन wis किया 
गया है। ऐसी धारणा के कारण मनमाचा आचरण करते हैं। ऐसे 
महाज्ञानियों को लक्ष्य करके ही कहा गया है-- « 
ब्रह्मज्ञान उपज्यो नहीं कर्म दिये छिटकाय । 
तुलसी ऐसी आतमा सहज नरक में जाय ॥ 
ऐसे महा-अज्ञानियों को या अध॑ज्ञानियों को जो गुरु यह सब 
ब्रह्म है” ऐसा उपदेश करता है, वह गुरु शिष्य को महान्‌ नरकजाल 
में डालता है ऐसा अति स्पष्ट शब्दों में योगवासिष्ठ तथा महोपनिपद्‌ 
में कहा है-- 
अर्खप्रबुद्धस्याज्ञस्थ सर्व ब्रह्मेति यो वदेत्‌ । 
महानिरयजालेषु शिष्यं स गुरुः पातयेत्‌* ॥ 
(योगवासिष्ठ स्थितिप्रकरण ३९।२४), (सहोप० ५१०५) 
ज्ञान दुःख नाशक है या नहीं 
शङ्का-(१) यस्मिन्‌ स्थितो न ठुःखेन गुरुणापि विचाल्यते । 
(गीता ६।२२) 
(२) न तु अन्ये विघाताय ज्ञानं दुःखस्य सङजय । 
भवत्यतिबलं ह्यतज्ञानस्याप्युषघातकम्‌ ॥ 
(उद्योगपर्व ५१।५३} 
दद महानिरयजालेपु समेन विनियोजितः । न इतियोगवातिर पाठः 


( #८ ) 


अर्थ--(१) जिसमें स्थित हुआ बड़े भारी दुःख से भी विचलित 
नहीं होता । (२) हे सञ्जय ! ज्ञान दुःख का घातक होता है, ऐसा 
मैं नहीं मानता । यह दुःख ही अति बलवान्‌ है और ज्ञान का भी 
घातक है । 


यहाँ गीता के वचन से उद्योगपवं के वचन का विरोध अति 
स्पष्ट है। उसका समाधान करते हुए स्पष्ट रूप से थह बतायें कि 
ज्ञान से दुःख का नाश होता है या नहीं । 


समाधान--उक्त गीता वचन में यस्मिन्‌ स्थितो! अर्थात्‌ जिसमें 
स्थित हुआ' ऐसा कह कर ही आपकी शंका का समाधान कर 
दिया गया है । ताष्पर्थ यह है कि ज्ञान में स्थित होने पर ही 
से विचलत नहीं होता । इससे अर्थतः यह सिद्ध होता है कि स्थिति 
(निष्ठा) रहित ज्ञान दुःख का नाशक नहीं होता। इसी का वर्णन 
उद्योगपवं के उक्त इलोक में किया गथा है । अतः दोनों वचनों में 
बिरोध है ही नहीं । 


इसे अति स्पष्ट रूप से समझने के लिए पहले सुख-दू:ख के स्वरूप 
को समझे । देखिये--अनुकूळता तथा प्रलिकूळता में जितनो अधिक 
तन्मयता होगी, उतना ही अधिक घुख-;:ख होगा। यही कारण है 
कि अपनी या अपने सम्बन्वियों की या असम्बन्धी मनुष्य, पशु-पक्षियों 
की, इतना ही नहीं किन्तु कल्पित कहानी या सिनेमा के पात्रों की 
अनुकूलता तथा प्रतिकूलता में भी जब मन तन्मय हो जाता है, तब 
सुख-दुःख हो जाता है । यह ज्ञान रहते हुए कि यह कल्पित पात्र है 
मनुष्य तन्मय हो जाने के कारण ही हुँसने-रोने लग जाता है । यदि 
तन्मयता नहीं होतो तो साक्षात्‌ अपनी अनुकूलता तथा प्रतिकूलता 
म भी सुख-दु:ख नहों होता । अतः जिससे प्रतिकूलता में तन्मयता न 
हो वही दु:ख का नाशक होगा । ज्ञान मात्र नहीं, किन्तु ज्ञान की 


(३६) 


जागरूक प्रबल स्थिति हो तन्मयता की बाधक होतो है। अतः 
ज्ञान में स्थिति (ज्ञाननिष्ठा) होने पर ही बड़े दुःख से भी विचलित 
नहीं होता ऐसा गोता ६२२ का कहना ठीक हो है । ज्ञानमात्र दुःख 
का नाशक न होने से उद्योगपर्व ५१।५३ का कथन भी ठीक ही है 


दोनों में कुछ भी विरोध नहीं है । 


तन-मन के रोग का योग 
शङ्का--जो तन (शरीर) के रोग से मुक्त हैं, वे भोगी भी काम 
क्रोधादि मन के रोगों से युक्त होते हैं एवं जो काम, क्रोधादि मन 
के रोगों से मुक्त हैं. वे योगी भी तन के रोगों से युक्त देखे जाते हैं । 
किन्तु महाभारत में यह कहा है कि “दो प्रकार की अथात्‌ 
शारोरिक और मानसिक व्याधियाँ होती हैं। यह एक दूसरे से 
जम्म लेती हैं, निर्व नहीं होतीं । शरीर से मानसिक व्याधि उत्पन्न 
होती है और मन से शारीरिक व्याधि उत्पन्न होतो है, यह निश्‍चय 
है, इसमें संशय नहीं है । 
द्विविधों जायते व्याधिः शारीरो मानसस्तथा । 
परस्पर तयोर्जन्म निईन्ह नोपलभ्यते ॥ 
(ज्ञान्तिपवं १६।८) (आश््वमेिकपवं १२।१) 
शारीराज्जायते व्याधिर्घानसो नाऽत्र संशयः । 
मानसाज्जायते बापि शारीर इति निश्चयः ॥ 
(शान्तिपर्वं १६।९) 
इस प्रकार प्रत्यक्ष लोक-अनुभव तथा महाभारत के कथन में 
विरोध होने से शङ्का होती है कि क्या महाभारत वचनों का तात्पर्य 
कुछ और ही है ? 
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( ३२ ) 


मातानपता तथा मुए दण्डमीय हैं था नहीं 


शः सुः S| नु में ay 
1--मनुस्मृति में माता-पिता तथा गुरु भी यदि स्वधमं में 


स्थित न हों तो राजा उन्हे 
मिताक्षरा टीका में इन्हें दण्ड न 


गों दे र 
विरुद्ध वचनों का क्या समाधान है ? देखिये -- 


(१) पिताद्यायः 


सुहन्भाता भाषा पुन्नः 


हल पुरोहित: । 
नादण्ड्यो नाथ राजोऽस्ति यः स्वधर्मे न लिष्ठति ॥ 


( मनु ० ८।३३५ } 


(२) अघण्ड्यो माता-पिधरौ: 

वि कपरिव्राजलपुरोहितवामप्रस्था:, 

भर शाचाचारवन्तस्ते हि धर्माधिकाश्णि: | 

( मिताक्षरा ११३५ 
ब (१) पिता, आचार्य ( गुरु 

तथा पुरोहित भी यदि स्वधम में स्थित न हों तोरे भी राजा के 

लिए: अदण्डनीय नहीं हैं अर्थात्‌ इन्हें भी दण्ड दे | | 


हद 0. माता-पिता, स्नातक, संन्यासी, पुरोहित तथा वानप्रस्थ थे 
५ डनीय हैं, अर्थात्‌ राजा इन्हें दण्ड न दे । क्योंकि ये श्रुत, शील 
शांच ऑर आचार से युक्त धर्माधिकारी हैं । nk Ne 


42 आ भी कहा है कि “विषयों में आसक्त, कार्य-अकायं 
मझनेवारू उन्मागंगामी गुरु के लिये भी दण्डक 
विधान है-- k i 


उन्हें भी दण्ड दे, ऐसा स्पष्ट कहा है। किन्तु 
ऐसा कहा है। इन परस्पर 


) 
» सुहृद्‌, माता, मार्या, पुत्र नि" 


= 


( ३३ ) 
गुरोरप्यबलिप्तस्य कार्याकार्यमजाचतः । 
उत्पथग्रतिपञ्चस्य दण्डो भवति शाश्वतः ॥ 
( शास्तिपव ५७।७, १४०४८ ), ( आदिपर्व १३०५४ ), ( उद्योग- 
पर्वं १७८।४८ ), ( वाल्मीकि० रा० २।२१।२३ ) 
ममाधान--माता पिता-गुरु आदि पूजनीयों से यदि कोई अल्प 
अपराध हो जाये तो राजा उन्हें दण्ड न दे, इस अभिप्राय से मिता- 
क्षरा में उन्हें अदण्डनीय कहा है । किन्तु यदि ये भी उन्मागँगामी 
होकर महान्‌ अपराध करें तो राजा इन्हें भी अवश्य दण्ड दे । नहीं 
तो समाज में अव्यवस्था हो जायेगी, राजा को पक्षपाती मानकर 
जनता की अनास्था हो जायेगी। इस अभिप्राय से मनुस्मृति में 
माता-पिता, गुरु आदि को दण्ड देने के लिए कहा है। 
यहाँ यह्‌ ध्यान देने योग्य है कि राजा के लिए ही माता-पिता, 
गुरु आदि पूजनीयों को दण्ड देने का अधिकार या विधान हैं। 
क्योंकि उसपर सारे समाज की सुव्यवस्था का भार रहता है। दूसरे 
लोगों को तो पूजनीय माता-पिता, गुरु आदि से अपराध होने पर 
उनसे नम्रतापूर्वेक प्रार्थना ही करनी चाहिए, दण्ड देने का तो नाम 
नहीं लेना चाहिए। उनमें भी परमगुरुख्पा माता से व्यभिचार जेसा 
घुणित अपराध होने पर भी उसे दण्ड देने की बात तो दूर रही, 
उसका त्याग भी नहीं करना चाहिए-- 
वलिता गुरवः त्याज्या न तु माता कथन्न । 
गर्भथारणपोबाभ्यां तेन माता गरीयसी ॥ 
( यमस्मृति १९), ( मत्स्यपुराण २२६।१४८ ) 
अर्थ--पतित गुरुओं का तो त्याग किया जा सकता है, किन्तु 
पित माता का त्याग किसी प्रकार भी नहीं करना चाहिए । गर्भ में 
धारण पोषण करने के कारण माता श्रेष्ठा ( पूजनीया ) होती है । 


3 
न 


( ३४ ) 
आततायी वध योग्य है या नहीं 
शङ्का-(१) अग्निदो गरदश्चेव शस्त्रपाणिर्धचापहः । 
क्षेत्रदारहरश्चेब षडेते ह्याततायिनः ॥। 

( वसिष्ठ स्मृ ३।१९ ) 
गुरुं वा बालवृद्धौ वा ब्राह्मणं वा बहुशुतम्‌ । 
आततायिनमायान्तं हन्यादेवाविचारयन्‌ ॥ 

( मनु ० ८।३५० ) 
नाततायिवधे दोषो हन्तुर्भवति कञ्चन । 
प्रकाश वाऽप्रकाशं वा मन्युस्तं सन्युमुच्छति ।। 

( सनु० ८३५१ ) 

अर्थ--(१) अग्नि लगानेवाला, विष देनेवाला, हाथ में शस्त्र 
लेकर मारनेवाला, धनहरण करनेवाला, क्षेत्रहरण करनेवाला 
तथा स्त्री-हरण करनेवाला, ये छः आततायी कहे जाते हैं । गुरु, 
बालक, जि ब्राह्मण, ये भी आततायी बनकर मारने के लिए 
तथा यदि आते हों, तो बिना कुछ विचार किये इन्हें भी मार डाले | 
एकान्त में या समह में आततायी को मार डालने पर मारनेवाले को 
कुछ भी दोष नहीं होता । क्योंकि आततायि का क्रोध्र ही सामने- 
वाले का क्रोध बढ़ाता है। 


(२) नाततायिवधे दोषोऽन्यत्र गोब्राह्मणवधात्‌ ॥। 


LA ७ ७ ( सुमन्तु ) 
आचाय च प्रवक्तार मातरं पितरं गुरुम्‌ । 
न हिस्थाद्‌ ब्राह्माणान्‌ गाश्च सर्वाश्चेव तपस्विनः॥। 

( सनु० ४१६२ ) 


(x) 


अर्थ--गाय, ब्राह्मण को छोड़कर अन्य आततायी के वध में दोष 
नहीं है । आचार्य वेदप्रवक्ता, माता, पिता, गुरु, ब्राह्मण तथा गाय 
और सभी तपस्वियों को हत्या न करे । 


प्रथम भाग में आततायी माता, पिता, गुरु, ब्राह्मण आदि की 
भी हत्या करने को कहा है । किन्तु द्वितीय भाग में माता-पिता तथा 
ब्राह्मणादि को आततायी होने पर भौ न मारने को कहा है। इस 
विरोध का क्या समाधान है ? 


समाधान पलायन आदि के द्वारा किसी प्रकार भी अपनी रक्षा 
निर्दोष व्यक्ति न कर सके तो आत्मरक्षा के लिए आततायी माता- 
पिता आदि की हत्या का अनुमोदन प्रथम भाग में किया है। राजा 
ऐसे व्यक्ति को दण्ड त दे, इस दृष्टि से ही दोष का अभाव कहा है । 
वस्तुतः आत्मरक्षा का विधान अर्थशास्त्र है और ब्राह्मण, माता-पिता 
का न मारना धर्मशास्त्र है। अर्थशास्त्र और धमंशास्त्र में विरोध 
होने पर अर्थशास्त्र को छोड़ कर धर्मशास्त्र के अनुसार आचरण 
करना चाहिए, ऐसा तारदस्मृति में कहा हैत 


यज्न बिप्रपत्तिः स्थाद्‌ धर्मशास्त्रार्थंशास्त्रयों: । 


अर्थशास्त्रोक्तमुत्सुज्य धर्मशास्त्रोक्तमाचरेत्‌ ॥ 
( नारद स्मृति ) 


इसलिए आततायी माता-पिता, गुरु को भी आत्मरक्षा के लिए 
भी नहीं ही मारना चाहिए । यदि आत्मरक्षा के लिए भी मारता है, 
तो उसे सर्वथा दोषरहित नहीं कहा जायेगा। हाँ यह अवश्य है 
उसे दोष अल्प ही लगेगा । इसो अल्प दोष को दोष का अभाव प्रथम 
भाग में कहा है । 


1 


( २६ ) 


असत्य भाषण सत्य से श्रेष्ठ कहाँ ? 


शङ्धा-शुद्रविदक्षन्रदिप्राणा यत्रर्तोत्तो भवेद्‌ बघः । 
तत्र वक्तव्यमनृतं तद्धि सत्यादहिशिष्यते ।। 
(मनुः ८।१०४) 


अर्थ--शूद्र, वैश्य, क्षत्रिय या ब्राह्मण का वघ जहाँ सत्य बोलते 
से होता हो वहाँ असत्य बोलना चाहिए । ऐसा असत्य भाषण सत्य 
से भी श्रेष्ठ होता है। 


यहाँ यह शङ्का होती है कि शूद्र आदि अपराधियों को वध से 
बचाने के लिए किया गया असत्य भाषण यदि सत्य से भी श्रेष्ठ होता 
हो तो चोर, डाकू, हत्यारे आदि दुष्टौँ को भी लोग असत्य भाषण 
द्वारा वध से बचा कर पुण्य कमाने की चेष्टा करेंगे । इससे तो जनता 
को महानु कष्ट होगा तथा सारी राजव्यवस्था ही नष्ट-भ्रष्ट हो 
जायेगी । अनेकों निर्दोष मानवों का वध करनेवाले मानवशरीरधारी 
दानव को वध से बचाने के लिए किये गये असत्यभाषण को सत्य से 
श्रेष्ठ किस दृष्टि से कहा है ? सो स्पष्ट कीजिए । 


समाधान--इस इलोक की मन्वर्थमुक्तावली टीका में कहा है कि 
यह कथन प्रमाद के कारण हुये अधमं के विषय में है, जो अत्यन्त 
अधर्मी. चोर आदि हैं, उनके लिए नहीं । इसका समर्थन करने के 
लिए गौतम स्मृति का बचन भी दिया है, जिस (पुण्यात्मा) का 
जीवन उसके अधीन हो, वहाँ ही असत्य भाषण से दोष नहीं होता, 
पापी के जीवन के लिए यह नहीं कहा गया। वीरमित्रोदय के 
व्यवहार-प्रकाश में भी कहा है कि 'जहाँ अपराध को आशङ्का मात्र 


है, अथवा प्रमाद से अपराध हो गया है, वहाँ के लिए ही भनु ने 


कहा है । देखिये 


( ३७ ) 
एतडच प्रमादस्दलिताधर्भेविषयत्वे, न स्वत्यन्ता- 
वामिकलम्धिकारस्तेनादिविषणे । तथा गोतमः 
-नानृतबद्षने दोषो बज्जोवर्य चेत्तदधोचं, न तु 
पापीयसो जोबनम्‌' 
(मन्वर्थ० टीका ८१०४) 


यत्र शङ्काभियोगः प्रमावस्खलिताशियोगों वा 
(बीरमिन्नोदय व्य०) 


इसे एक उदाहरण से समझें । देखिये--मार्ग में एक व्यक्ति का 
सिर कटा हुआ पड़ा है। पुलिस हत्यारे की खोज कर रही हैं। 
लोगों से पूछ रही है कि यहाँ से निकळते हुये किसी व्यक्ति को तुमने 
देखा है ? यह तलवार किसकी है तुम जानते हो? ऐसे स्थल में 
किसी व्यक्ति को वहाँ से निकलते जिसने देखा हो, उसे भी नहीं 
बताना चाहिए, मौन ही रहेमा चाहिए। यदि मौन रहने से काम 
न बने, पुलिस परेशान करे तो स्पष्ट असत्य गोळ देना चाहिए । 
क्योंकि उस व्यक्ति को केवल वहाँ से निकलते देखा है, मारते, काटते 
नहीं देखा । अतः हो सकता है कि किसी दूसरे ने मारा, काटा हो 
यह व्यक्ति किसी कार्यंवश वहाँ से निकला हो । ऐसे आशंका के स्थल 
में यदि उस व्यक्ति का नाम बता दिया जायेगा तो निरपराध होने 
पर भी राजा उसका वध करा देगा । ऐसी दंशा में यदि यहाँ असत्यः 
भाषण किया जायेगा तो उससे किसी की हानि या प्रजा को कष्ट 
या राजव्यवस्था नष्ट होने का भय ही नहीं, किन्तु एक निर्दोष ब्यक्ति 
के जीवन की रक्षा अवश्य हो जायेगी । इसलिए ऐसे स्थल में ही 
असत्य भाषण को सत्य से श्रेष्ठ मनुजी ने कहा हैं, वह सर्वथा ही 
ठीक है । 


( ३८ ) 


कुकर्म द्वारा भी माता-पिता पालनीय 
शङ्का- शास्त्रो में सवंत्र कुकमं करने की महती निन्दा की गयी 
है, कुकर्मी की परलोक में महादुगंलि का वर्णन किया गया है । किन्तु 
नीचे लिखे शास्त्रवचन में कहा है कि--वृद्ध माता-पिता, साध्वी 
भार्या, शिशु पुत्र इन सब का पालन सैकड़ों अकार्यं ( कुकर्म ) करके 
भी करना चाहिए, ऐसा मनुजी ने कहा है। ऐसा कहने में क्या 
तात्पर्यं है ? ॥ 


वृद्धौ च मातापितरो साध्वी भार्या शिशुः सुतः । 
अप्यकार्यंशतं कुत्वा भतंष्णा भनुरबबीत्‌ ॥। 


समाधान--यहाँ यह तात्पर्य है कि वृद्ध माता-पिता आदिका 
पालन करने का पूरा प्रयत्न करना चाहिए । कुकर्म करके करना 
चाहिए, इसमें शास्त्र का तात्पय॑ जरा भी नहीं । जैसे लोक में किसी 
अति प्रसिद्ध धर्मात्मा ने किसी से कहा कि हम एक घंटे बाद आप 
को एक लाख रुपया दे देंगे । इसपर उसने कहा अभी तो आप कह 
कह रहे थे कि मेरे पास इस समय एक हजार रुपया भी नहीं है, 
ऐसी दशा में आप एक ही घंटे बाद एक लाख रुपया कहां से दे देंगे । 
इसपर उस धर्मात्मा ने कहा कि चाहे हम डाका डाल कर दें, परन्तु 
अवश्य दे देंगे। जिस प्रसिद्ध धर्मात्मा ने कभी एक रुपये की 
चोरी भी न की हो, वह डाका डालेगा, ऐसा कैसे हो सकता है। 
अतः लोक में उसके वचनों का तात्पर्ये 'अवश्य दे दूँगा' इसी में माना 
जाता है, न कि डाका डालने में । इसी प्रकार जब संत्र शास्त्र एक 
भी कुकर्म करने की आज्ञा नहीं देता तो सैकड़ों की आज्ञा केसे दे 
सकता है। अतः वृद्ध मातापिता आदि का अवश्य पालन करना 
चाहिए इस बात के विधान में उक्त वचन का तात्पर्य है, कुकर्म कराने 
में नहीं । 


( ३९ ) 
जो अपने को प्रिय हो सो धर्म 
शङ्का-बेदः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः । 
एतच्चतुर्विधं प्राहुः साक्षात्‌ धर्मस्य लक्षणम्‌ ॥ 
( मनु० २।१२ ) } 
अर्थ--वेद, स्मृति, सदाचार तथा जो अपने को प्रिय हो, ये चार 
धमं के लक्षण हैं। यहाँ यह शङ्का होती है कि 'जो अपने को प्रिय 
हो' इसे भी यदि धर्म का लक्षण माना जायेगा, तब तो जिन्हें हिसा, 
व्यभिचार, डाका आदि कुकमं प्रिय हैं, वे भी धम हो जायेंगे । अतः 
इसका क्या तात्प है ? सो बताये । 
समाधान--जो वेद विहित हैं, स्मृति प्रतिपादित हैं तथा 
सत्पुरुषो से आचरित हैं, ऐसे अनेकों कर्मों में से मनुष्य को जो प्रिय 
हो वह कमं उसके लिए धमं है, ऐसा अर्थ उक्त मनुवचन का है | अतः 
हिसा आदि धमं नहीं हो सकते | अथवा जहाँ दो कर्मो का शास्त्र ने 
विकल्प के रूप में प्रतिपादन किया हो, वहाँ जो विकल्प अपने को 
प्रिय हो उसे धर्म का लक्षण कहा है। ऐसा समाधान गर्गस्मृति में 
बताया है 'वेकल्पके आत्मतुष्टिः प्रमाणस्‌' जेसे स्मार्तं या वैष्णवो 
एकादशी में से जो अपने को प्रिय हो उसमें ब्रत करना धर्म है । 
हसा आदि कुकमं प्रिय होने से धर्म न हो जांयें, इसीलिए, स्मृति- 
प्रतिपादित होना आवश्यक बताया । वेदविरुद् स्मृतिप्रतिपादित 
धर्म न हो जाय, इसके लिए वेदविहित भी कहा । 
कन्या-दान ऋतुधर्म से प्रथम या बाद में 
शङ्का-(१) माता चेव पिता चेव ज्येष्ठो आता तथेव च । 


त्रयस्ते सरकं यान्ति दत्त्वा कम्यां रजस्वलाम्‌ ।। 
( पाराशर स्मु० ७६ ) 


( ४० ) 
(२) काम्रसासरणात्तिष्ठेद्‌ गृ 
न चेवनां प्रयच्छेतु गुण 


हे कन्यतुमत्यपि । 
हीनाथ कहिडित्‌ ॥ 
( मनु० ९।८९ ) 
अर्थ--(१) माता, पिता तथा ज्येष्ठ भ्राता ये तीनों रजस्वला 
कन्या का दान करके नरक में जाते हैं । (२) ऋतुमती ( रजस्वला ) 
कन्या भले ही मरण पर्यन्त घर में बैठी रहे, परन्तु गुणहीन पुरुष को 
कभी न दे । 
यहाँ दोनों वचनों में विरोधाभास है, उसका बया समाधान है ? 
 समाधान--कन्यादान ऋतुधर्म होने से पहले ही करना चाहिए, 
क्योंकि मासिक-धम से युवत होने से पहले ही कन्या कही जाती है। 
अतः मनु महाराज के वचन का तात्पर्य गुणयुक्त वर को प्रशंसा तथा 
उसके अन्वेषण में ही है, ऋतुमती कन्या को घर में रखने में नहीं । 


क्या लोकविरोधो घर्ष त्याज्य है ? 
शङ्कु-परित्यजेदर्थकामो यौ स्यातां धर्मबजतों । 
धर्म चाप्यसुखोदर्कं लोकविक्षृष्टमेब च ॥ 
| ( मतु० ४१७६) 
अस्बग्य लोकबिद्विष्ट घर्सेमप्याचरेन्ल तु । 
( याज्ञ ० १1१५६ ) 


अर्थ- धर्मरहित अर्थ और काम का त्याग कर दे । परिणाम में 
सुख न देनेवाळे तथा लोकविरोधी धर्म का त्याग कर दे। स्वगं न 
देनेवाले लोकविरोधी धर्म का भी आचरण न करे | 


(४२ ) 


यहाँ शङ्का होती है कि शीतकाल में गङ्गा-स्तान करने से परि- 
गाम में सूख नहीं, किन्तु कष्ट ही होता है। तो क्या माघ में गङ्जा 
स्नान नहीं करना चाहिए ? वर्तमान में जाति-पांति मानना, छुआ- 
छुत मानना, प्याज-लहसुन, अण्डा आदि न खाना छोकविरुद्ध 
माना जाता है, तो क्या इनका त्याग कर देना चाहिए ? 

समाधान-- असुखोदक अर्थात्‌ परिणाम में सुख न देनेवाले 
धर्म के त्याग से तात्पर्य यहाँ 'परिदार के होते सर्वस्व दान करना, 
युवक अतिथि की एकान्त सेवा में युवतो पत्नी, पुत्री आदि को 
नियुक्त करना” आदि शास्त्र में ही अन्यच्च निषिद्ध कर्मों के त्याग में 
ही है, माघ में गंगास्नान व्याग में नहीं । क्योंकि दक्षस्मृति ३।१८ में 
'अन्वये सति सवँस्वदानख्‌' अर्थात्‌ परिवार के होते हुये सब कुछ दान 
करने को मना किया है । क्योंकि इससे अवश्य पालनीय वृद्धमाता- 
पिता, साध्वी पत्नी, छोटे बच्चे संकट में पड़ जायेंगे । इसी प्रकार 
अज्ञात कुलशीरवाले युवक व्यक्ति की सेवा में युवती पत्नी, पुत्री 
को नियुक्त करने में शीलभंग की आशंका होने से शास्त्र 'अज्ञात- 
कुलशीलस्य वासो देयो न कहिचित्‌' कहकर मना करता है। 'लोक- 
विक्रुष्ट' का अर्थ यहाँ लोक अर्थात्‌ युग विरुद्ध है। तात्पय॑ यह्‌ है कि 
दूसरे सतयुग आदि में विहित असवणं विवाह आदि कर्म कलियुग 
में निषिद्ध होते से नहीं करने चाहिए । लोक शब्द का युग अर्थे 
करने में कारण यहु है कि जो धर्म हो वह अस्वग्यै हो ऐसा सम्भव 
नहीं ( देखिये वीरमित्रोदय व्यवहारप्रकाश-पृष्ठ ४४२ ) अतः जाति- 
पाँति मानना आदि शास्त्रविहित कमं वर्तमान में छोकविरुद्ध होने 
से उनके त्याग की बात यहाँ नहीं कही गई । 


स्त्री-शुद्धि 


शङ्का--याज्ञवल्क्य स्मृति में कहा है कि व्यभिचार से अशुद्ध 
स्त्री मासिकधर्म होने पर शुद्ध हो जाती है-- 


(४२ ) 
व्यभिचाराद्‌ ऋतौ शुद्धिः । 


टी ५ ( याज्ञऽ १७२ ) 

सम 42 में कच्छ तथा चान्द्रायण व्रत करनेपर पवित्र 
कच्छं चान्द्रायणं चेव तदस्याः पावनं स्मृतम्‌ । 

॥ ( मनु० १ ११७७ ) 

का 0 1 विरुद्ध वचनों का सम्यक्‌ समाधान बताने की 


समाधान--कुछ विद्वानों का कहना है कि “रजसा स्त्री मनो 
दुष्टा' (मनु० ५१०८) अर्थात्‌ 'भासिक धमं से, मानसिक व्यभिचार 
से अशुद्ध स्त्री शुद्ध हो जाती है, ऐसा मनुजी ने स्पष्ट कहा है। अतः 
याज्ञवल्क्य के वचन का भी यही तात्पर्य है कि मासिकधमं से गान 
सिक व्यभिचार से अशुद्ध स्त्री शुद्ध हो जाती है । 


अन्य विद्वानों का कहना है कि ब्रह्मावेवर्त मे क्कि 
हा न पुराण में कहा है कि 
दोषों की ह कलियुग में यह एक महान्‌ गुण भी है कि मम 
पुण्य ही होते हैं, मानस पाप नहीं होते-- . 


कलो दोषनिधों तात गुण एको सहान्नपि । 
मानसं हि भवेत्‌ पुण्यं सुकृतं नहि दुष्कृतम्‌ ।॥ 
( ब्रह्मावेवतं पुराण ) 
कलि कर एक पुनीत प्रतापा 1 
मानस पुण्य होहि नहि पापा ।। 
अतः कलियुग में मानसिक व्यभिचार से जब स्त्री अशुद्ध होती 
ही नहीं, तब मनुजी का मासिक धमं से उसकी शुद्धि बताना सत- 


( ३) 


युगादि के लिए ही समझना चाहिए । याज्ञवल्कय के वचन का तात्पर्य 
यह समझना चाहिए कि बलात्कार आदि द्वारा अशुद्ध स्त्री मासिक 
धर्म से ही शुद्ध हो जाती है । क्योंकि उसके मन में पाप का प्रवेश ही 
नहीं हुआ । तन की अशुद्धि मासिक धर्म से हो जाती है, ऐसा धर्म- 
शास्त्रों में कहा ही है-- | 
“मासि सासि रजस्तासां दुष्छृतानि-अपकर्षति' 
कहीं-कहीं बळात्कार से अशुद्ध स्त्री की शुद्धि का जो सामान्य 
प्रायङ्चित्त बताया है, उसका भी तात्पर्य तन की पूर्ण शुद्धि में ही 
है। क्योंकि बलात्कार द्वारा मुख में प्रविष्ट कराई गई विष्टा या मूत्र 
से अशुद्ध मुख की शुद्धि जैसे करनी ही पड़ती है। वैसे ही बलात्कार 
द्वारा प्रविष्ट परपुरुष के वीयं से अशुद्ध योनि की शुद्धि भी करनी 
ही चाहिए । 
बलात्कार से भोगी हुई, चोर के हाथ पड़ी हुई, स्वयं धोखे में 
पड़ी हुई या धोखे में डाली गई स्त्री अन्य से दूषित होने पर भी त्याग 
के योग्य नहीं होती । सभी के लिए प्रायश्चित्त कहे गये हैं, नारी के 
लिए तो विशेष रूप से कहे गये हैं-- 
बलास्क्कारोपभुक्ता वा चौरहस्तगतापि वा । 
स्वयं विप्र तिपन्ना वा अथवा विप्रमादिता ।। 
( अत्रि १९४ ) 
अन्तो दूषिताऽपि स्त्री न. परित्यागसहुँति । 
सर्वेषा निष्कृतिः प्रोक्ता नारीणां ठु विशेषतः ॥ 


अतः स्वेच्छा से भ्रष्ट स्त्री भी प्रायश्चित्त से शुद्ध हो जाती 
है। इस पक्ष में याज्ञवल्कय के वचन का तात्पर्यं यह है कि स्वेच्छा से 


(क) 
व्यभिचाराद्‌ ऋतो शुद्धिः । 


( याज्ञ० १।७२ ) 


किन्तु मनुस्मृति में कृच्छर तथा चार 
ग च चान्द्रायण ब्रत करनेपर 
होना बताया है-- ह 


कृच्छं चान्द्रायणं चेव तदस्याः पावनं स्थृतभ्‌ । 
( मनु० ११।१७७ ) 


इन परस्पर विरुद्ध वचनों का सम्यक्‌ समाधान बताने की 
कृपा करें । 


समाधान--कुछ विद्वानों का कहना है कि "रजसा स्त्री मतो 
ुष्टा' (मन्नु ५१०८) अर्थात्‌ 'मासिक धमं से, मानसिक व्यभिचार 
से अशुद्ध स्त्री शुद्ध हो जाती है, ऐसा मनुजी ने स्पष्ट कहा है । अतः 
याज्ञवल्क्य के वचन का भी यही तात्पर्य है कि मासिकधर्म से, मान: 
सिक व्यभिचार से अशुद्ध स्त्री शुद्ध हो जाती है। 


__अन्य विद्वानों का कहना है कि ब्रह्मावेवतं पुराण में कहा है कि 
दोषों की हक कलियुग में यह एक महान्‌ गुण भी है कि मानस 
पुण्य ही होते हैं, मानस पाप नहीं होते-- 


, कलो दोषनिधों तात गुण एको महात्पि । 
मानसं हि भवेत्‌ पुण्यं सुतं नहि दुष्कुतस्‌ ११ 
( ब्रह्मवेवर्त पुराण ) 
कलि कर एक पुनोत प्रतापा । 
मानस पुण्य होहि नहि पापा 1६ 
अतः कलियुग में मानसिक व्यभिचार से जब स्त्री अशुद्ध होती 
ही नहीं, तब मनुजी का मासिक धर्म से उसकी शुद्धि बताना सत- 


( ४३ ) 


युगादि के लिए ही समझना चाहिए । याज्ञवल्क्य के वचन का तात्पर्य 
यह समझना चाहिए कि बलात्कार आदि द्वारा अशुद्ध स्त्री मासिक 
धमं से ही शुद्ध हो जाती हैं। क्योंकि उसके मन में पाप का प्रवेश ही 
नहीं हुआ । तन की अशुद्धि मासिक धर्म से हो जाती है, ऐसा धर्म- 
शास्त्रों में कहा ही हैं: ॥ 
'पासि सासि रजस्तासां दुष्कृतानि-अपकर्षति' 
कहीं-कहीं बलात्कार से अशुद्ध स्त्री की शुद्धिका जो सामान्य 
प्रायव्चित्त बताया है, उसका भी तात्पर्य तन की पूर्ण शुद्धि में ही 
है । क्योंकि बलात्कार द्वारा सुख में प्रविष्ट कराई गई विष्ठा या मूत्र 
से अशुद्ध मुख की शुद्धि जैसे करनी ही पड़ती है। वैसे ही बलात्कार 
द्वारा प्रविष्ट परपुरुष के वीर्य से अशुद्ध योनि की शुद्धि भी करनी 
ही चाहिए । 
बलात्कार से भोगी हुई, चोर के हाथ पड़ी हुई, स्वयं धोखे में 
पड़ी हुई या धोखे में डाली गई स्त्री अन्य से दूषित होने पर भी त्याग 
के योग्य नहीं होती | सभी के लिए प्रायश्चित्त कहे गये हैं, नारी के 
लिए तो विशेष रूप से कहे गये हैं-- 
बलात्कारोपभुक्ता वा चोरहस्तगतापि वा । 
स्वयं विश्र तिपद्या वा अथवा विम्रमादिता ।। 
( अत्रि १९४ ) 


अन्धतो दूषितोऽपि स्त्री न. परित्यागमहँति । 
सर्वेषां निष्कतिः प्रोक्ता नारीणां ठु विशेषतः ॥ 


अतः स्वेच्छा से भ्रष्ट स्त्री भी प्रायश्चित से शुद्ध हो जाती 
है । इस पक्ष में याज्ञवल्क्य के वचन का तात्पर्यं यह है कि स्वेच्छा से 


02३.) 


चण्डालो वाऽथ पापो वा शत्रुर्वा पितृघातकः । 
देशे कालेऽभ्युपणतो भरणीयो मतो मम ॥ 
( विष्णुधर्मोत्तरे ) 
अर्थं~चण्डाल, पापी, शत्रु तथा पितृधातक ये भी ( अतिथि 


रूप में ) देश-काल में आ जायें तो इनका भरण करना चाहिए, ऐसा 
मेरा मत है। 


समाधान-साधारण भिक्षार्थी में और अतिथि रूप में आये 
भिक्षार्थी में शास्त्रदृष्टि से महान्‌ अन्तर होता है । पाराशर स्मृति में 
कहा है कि अतिथि सर्वदेवमय होता है'-- 
हुदथे कल्पयेद्‌ देवं सर्वदेवमयो हि सः। 
( पाराशरस्मृतिः १।४८) 
इसीलिए आगे पराशरजी कहते हैं कि पापी चाण्डाल, ब्रह्म- 
हत्यारा तथा पितृघातक भी अतिथि रूप में बलिवैश्वदेव के काल में 
प्राप्त हो जाय तो वह स्वगंप्रापि करानेवाला होता है। 
पापी वा यदि चण्डालो विप्रघ्नः पितृघातकः । 
वेश्यदेचे तु सम्प्राप्तः सोऽतिथिः स्वर्गसङ्क्ष्ः ॥। 
( पराशरः १५८ ) 
शङ्का--यदि ऐसी बात है तो मनुजी ने यह क्यों कहा कि 
पाखण्डी, पापकर्मी, विलावब्रती, शठ, कुतर्की तथा बकब्रती अतिथि 
की वाणी मात्र से भी अर्चना न करे-- 
पार्घाण्डनो विकर्मस्थान्‌ बेडालब्रतिकाङछङान्‌ । 
हैतुकान्‌ बकवृत्तीश्च वाङ्मात्रेणापि चाचयेत्‌ ॥ 
( सनु ४।३० ) 


( ४७ ) 
समाधान--मनुजी ने यहाँ “नाचयेत्‌” अर्थात्‌ अर्चना-पूजा- 
आदर का ही निषेध किया है। अतिथि रूप में प्राप्त इन्हें भी भिक्षा 
देने के लिए तो मनुजी ही आगे कहते हैं कि शक्ति अनुसार गृहस्थ 
को देना चाहिए'-- 
शक्तितोऽपचमानेभ्यो दातव्यं गृहमेधिना । 
( सनु०४।३२ ) 
प्रश्‍शन—यदि अतिथि चाहे जैसा हो उसको भिक्षा देनी ही 
चाहिए, तो अतिथि का लक्षण बताइये ? 
उत्तर-अज्ञातकुलनामानमन्यदेशमुपागतम्‌ । 
पुजघेदतिथि सम्यङ्‌ नेकग्रामनिवासिनम्‌ ।। 
( विष्णु पु० ३।११।५९ ) 


एकरात्रं तु निवसब्तिथिर्ब्नाह्मणः स्मृतः । 
अनित्यं हि स्थितो यस्मात्तस्मादतिथिरुच्यते ॥ 
( मनु० २१०२) 


अर्थ --जिसका कुल, नाम ज्ञात नहीं, अन्य देश से आया हो, 
ऐसे अतिथि की पूजा करे । एकग्रामवासी की नहीं । एक रात्रि ही 
निवास करनेवाला ब्राह्मण अतिथि कहा जाता है। नित्य न रहने से 
दूसरी तिथि में निवास न होने से अतिथि कहा जाता है । 


ऐसे अतिथि निराश होकर जिसके घर से लौट जाते हैं, उसको 
अपने पाप देकर उसके पुण्य ले जाते हैं। अतः अतिथि को निराश 
नहीं करना चाहिए-- 


(२४४ ) 


भ्रष्ट स्त्री मासिक धमं से प्रायश्चित्त करने के योग्य शुद्ध हो जाती 
है । ( देखिये पाराशरस्मति ७।२ की विद्टनमनोहस व्याख्या नाम 
की टीका )। 


भिक्षा के अधिकारी-अनधिकारी 
शद्भा--वर्तमान में सभी जाति के ख््री-पुरष साधु वेष में था 
असाधु वेष में अकेले या स्त्री-बच्चों सहित भिक्षा माँगते हुए देखने में 
आते हैं। उनमें से बहुत लोग तो युवावस्थावाले, स्वस्थ, कमाकर 
खाने छायक होते हैं। इन्हें भिक्षा देना तो सर्वथा अनुचित प्रतीत 
होता है, क्योंकि इससे इन लोगों में बिना कमाये खाने की आदत 
पड़ जाती है, देश में बेकारी बढ़ती है, विदेशों में बदनामी होती है । 
अतः यह बतायें कि शास्र के अनुसार भिक्षा के कौन अधिकारी हैं । 
समाधान-धर्तिश्न ब्रह्मचारी च विद्यार्थी शुर्पोषकः । 
(अन्नि स्मृ १६२) 
अध्वभः ज्लीणबृत्तिश्न षडेते भिक्षकाः स्थृताः ॥ 
व्याधितस्यार्थहीनस्य कुदुस्बात्‌ प्रच्युतस्य च । 
अध्यान दा परपक्षस्य शिक्षाचर्या विधीधते ॥ 


अर्थ--यति (संन्यासी) ब्रह्मचारी, विद्यार्थी, गुरु का पालन 
" करनेवाळा, मार्गगामी (राहगीर) तथा जीविकारहित ये छः भिक्षुक 
अर्थात्‌ भिक्षा के अधिकारी हैं। रोगी, अर्थहीन, कुटुम्ब से बिछुड़ा 
तथा मार्गयामी के छिए भिक्षा का विधान है । 

यहाँ दोनों शान बचनों में जीविकारहित तथा अर्थहीन ये दो 
शब्द विशेष ध्यान देने योग्य हैं। तात्पर्य यह है कि धन न होने पर 
ही यति, मार्गगामी, रोगी आदि को भिक्षा का अधिकार है, धन होने 
पर इन्हें भी अधिकार नहीं । 


( ४५ ) 


ऊपर शाञ्चवचनो में गिनाये गये भिक्षा-अधिकारियों पर विचार 
करने से ऐसा प्रतीत होता है कि जो लोग अपने सम्पूर्ण जीवन को 
स्व-पर, लोक-्परलोक कल्याणकारी साधना में लगाते हैं, अतएव 
जीविका का साधन न कर सकने के कारण अर्थहीन हैं, अथवा 
कुटुम्ब से बिछड़ने, रोगी होमे आदि कारणों से जीविका रहित होकर 
धनहीन हो गये हैं. वही भिक्षा के अधिकारी हैं । इससे यह अर्थतः 
सिद्ध हो जाता है कि जो लोग अध्ययन, भजन, ध्यान आदि 
कल्याणकारी साधन में सम्पूर्ण जीवन नहीं लगाते, धनसम्पन्न हैं, 
कमाकर खाने लायक ऐसे लोगों को भिक्षा का अधिकार है । 
यही कारण है कि व्रतरहित तथा अध्ययनरहित द्व्जि को भी 
भिक्षा देनेवाले ग्राम को राजा दण्ड दे, क्योंकि वे चोरों को भिक्षा 
देते हैं” ऐसा अत्रि, पराशर तथा वसिष्ठजी ने स्पष्ट शब्दों में 
कहा है-- 


अब्रता हावधीशाबा यन्न भेक्ष्करा दविजाः । 
तं ग्रामं दण्डयेत्‌ राजा चौरभच्तप्रदो हि सः ॥ 
(वसिष्ठ स्मृ अ० ३), (परार १६०), (अन्नि स्मृ० २२) 


जब कि ब्रतरहित, अध्ययनरहित द्विजों को भी भिक्षा देने में 


दोष है तब जो पापी, शराबी, भांग-गाँजा-बीड़ी-सिगरेट आदि मादक 
वस्तु सेवन करनेवाले हैं, उन्हें तो भिक्षा देनी ही नहीं चाहिए । 


क्योंकि इन्हें दी गई भिक्षा दाता को भी दोषी बनाती है। 


पापी अतिथि को भिक्षा देनी चाहिए या नहीं 


शाङ्का--यदि पापी को भिक्षा नहीं देनी चाहिए, तो पापी 
अतिथि के भरण का विधान क्यों है ? 


बरु छि 
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(Sve 
अतिथिर्यस्य भग्नाशो गृहात्‌ प्रतिनिवर्तते । 
स तस्मे दुष्कृतं दर्वा पुष्यमादाय गच्छति ॥। 
( विष्णु पु ३।११।६६५३।९।१५ ), ( महा० भा० शान्तिपर्व 
१९१।१२ ) 
अतिथि के दिन में विमुख होकर चले जाने पर जितना पाप 
लगताहै, उससे आठगुना अधिक पाप सूर्यास्त होने पर विमुख जाने 
पर होता है-- 
दिवाऽतिथौ बिम्रुखे तु गते बत्पावक नुप । 
तदेचाष्टगुणं पुंसस्सुर्योडे विशुखे गते ५) 
( विष्णु पु० ३।११।१०६ ) 
इसका कारण यह्‌ है कि दिन में तो वह अतिथि अन्यत्र जाकर 
निर्वाह कर सकता है। सूर्यास्त के बाद रात्रि में अन्यत्र न जा सकने 
के कारण उसे कष्ट होगा । 
अतिथिसेवा विधि 
` प्रइन--अतिथि की सेवा किस प्रकार करनी चाहिए ? 
उत्तर--आसन, निवासस्थान, शय्या, अनुगमन तथा परिचर्या 
आदि सेवा, उत्तम अतिथि की उत्तम, हीन अतिथि की हीन और 
मध्यम अतिथि की मध्यम करे । ऐसा मनु कहते हैं-- 
आसनावसथो शय्यासनुव्रज्यापुपासनास । 
उत्तमेषूत्तमं कुर्याद्‌ हीने हीनं समे स्तम्‌ ।। 
{ मनुस्मृति० ३।१०७ ) 


Ls) 

अतिथि सेवा में ऐसा भेद करने का कारण एक तो यह है कि 
विद्या, ज्ञान आदि उत्तम गुणों से युक्त अतिथि की उत्तम सेवा से 
विद्या, ज्ञान आदि उत्तम गुणों का ही सम्मान होता है, जिससे 
इन गुणों के सम्पादन की प्रेरणा लोगों की मिलती है। दूसरा कारण 
यह है कि उत्तम श्रेणी के खान-पान, मकान-शयन के अभ्यासी 
अतिथि को यदि निम्न श्रेणी के खान-पान आदि प्रदान किये जायेंगे 
तो उनके तन-मन को कष्ट होगा। इसलिए भरद्वाज ऋषि ने कंद- 
मूल-फल से भरतजी की सेवा न करके विचार किया-- 


मुर्निहि सोच पाहुन बड़ चेवता । 
तस पूजा चाहिअ जस देवता ॥ 


स्वयं न तदश्वीयादतिथि यन्न भोजयेत्‌ । 
वन्यं यशस्यमायुष्यं स्व्यं बातिथिपुजनस्‌ ॥। 
(मनु० ३।१०६) 


अर्थ--जो वस्तु अतिथि को न खिलाये, उसे स्वयं भी न खाये । 
अतिथि का पूजन धन, यश तथा आयु प्रदान करनेवाला है । 


अतिथि को प्रथम भोजन कराके ही बाद में स्वयं भोजन करता 
चाहिए । किन्तु विवाह कर आई नई बहू, कुमारी कन्या, रोगी तथा 
गर्भवती को अतिथि से पहले भोजन करा देने में भी कोई विचार 
करने की आवश्यकता नहीं है, ऐसा मनुजी कहते हैं-- 


सुवासिनीः कुमारीश्च रोगिणो गभिणीः स्त्रियः । 
अतिथिभ्योऽग्र एवेतान्‌ भोजयेदविचारयन्‌ ।। 
(मनु० ३।११४) 


(५० ) 


यदि घर में अन्न का अभाव हो तो भूमि, जल, तृण (आसन) 
तथा,प्रियवचन से ही अतिथि की सेवा करे । सत्पुरुषों के घर में 
इन चारों का अभाव कभी नहीं होता-- 
तृणानि भूमिरुदकं वाक्‌ चतुर्थी च सुनृता । 
एतान्यपि सतां गेहे नोच्छिद्यन्ते कदाचन ॥ 
(मनु० ३।१०१) 


अतिथि-सेवा के विषय में मनुस्मृति ३९५ से ३।११६ तक 
अवश्य पढ़ना चाहिए । 


सुख, प्यास, निद्रा और कास के वेग सहनीथ हैं या नहीं 


शङ्का-आयूर्वेद के भावप्रकाश आदि ग्रन्थों में भूख, प्याय, 
निद्रा और काम के वेगों को रोकने से हानिबताई है । किन्तु वेदानुसारी 
स्मृति, पुराणादि धमंग्रन्थो में निर्जला एकादशी आदि ब्रतों में अन्न- 
जल का सवंथा त्यागकर पूणं उपवास करना तथा ब्रह्मचर्यं पालन- 
पूर्वक निद्रा का त्याग कर पूरी रात्रि भजन-कीर्तन करने का विधान 
किया है । इस प्रकार आयुर्वेद और धर्मशाख् का परस्पर विरोध 


होता है | देखिये-- 
भोजनेच्छाविघातात्‌ स्यादङ्गम्दोऽइचिः भ्रमः । 
त्रा लोचनवोर्बल्यं धातुदाहो बलक्षयः ॥ 
बिघातेन पिपासायाः शोषः कण्ठास्थयो भवेत्‌ । 
भवणस्थावरोधश्च रक्तशोषो हूदि व्यथा ॥। 
निद्राविधाततो जृम्भा शिरोलोचनमौरबम्‌ । 
अङ्गसदस्तथा तन्द्रा स्यादन्ापाक एव च ।। 


~ 4 छ मह 
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शरीरे जञायते नित्यं देहिनः सुरतस्पृहा । 
अव्यवायान्मेहलेदोवृद्धिः शिथिलता तनोः ॥। 


(भावप्रकाश दिन चर्याप्रकरण १०९-११०-१११-२८ °) 
अर्थ--भोजन की इच्छा रोकने से शरीरदूटना, ॥ ५७ 
अरुचि. श्रम, तन्द्रा, नेत्रों में दुर्बलता, धातुओं का हा 640 
का क्षय होता है । प्यास रोकने से कण्ठ और मुख सूखने छ ५. 
कान से शब्द सुनने में बाधा होती है, रक्त न se र 
मे है । नींद रोकने से जंभाई, आँख ३ 
में पीड़ा होने लगती है । 
भार, शरीर का टूटना, तन्द्रा तथा अन्न का परिपाक A 
मनुष्य के शरीर में नित्य ही मैथुन की इच्छा होती हे | hi र 
करने से प्रमेह, मेदोवृद्धि और शरीर में शिथिलता होती है 
समाधान--आयुर्वेद का मुख्य लक्ष्य स्थूल शरीर र कै 
बनाना है । धर्मशास्त्र का मुख्य उद्दश्य सूक्ष्म hs 8 र 
है। शब्दान्तर में यों कह सकते हू यु 
स्वस्थ बनाना है । शब्दान्तर में यों हन क 
रूप से अर्थ-काम का प्रतिपादक slut be है ५4 be 
मख्परूप से धर्म-मोक्ष का प्रतिपादक अलौकिक शास्त्र है। hs 
अर्थकाम प्रतिपादक शास्त्र में तथा अलौकिक धमन-मोक्ष अ 
शास्त्र में परस्पर विरोध होने पर अर्थंशाख को >> छ 
का ही आचरण करे, क्योंकि अर्थंशाख से धर्मशाख्र बलवान्‌ ह 
00 


है । ऐसा कहा गया हैं-- ॥ | 
घन्न विप्रतिपत्तिः स्थाद्‌ peeheeurans । 
र त्‌ ॥। 
शास्त्रोक्तपुत्सुज्य धर्मंशास्त्रोक्तमाचरत्‌ 
अर्थशास्त्रोक्तपुत्सु आज 


मृ स्थितिः । 
अर्थ त बलवद धर्मशास्त्रसिति 
SS (याज्ञ० स्पु० २२१) 


( ५२ ) 
मनुजीने भी कहा है कि धर्मरहित अर्थ-काम का परित्याग 
कर देना चाहिए-- 
परित्यजेदर्थकामो यो स्यातां घर्सबाजितो । 
(मनुस्मृति ४।१७६) 
यही समाधान सवंत्र ऐसे विरोधस्थलों में कर लेना चाहिए । 
अतः आयुर्वेद में प्याज, लहसुन, मद्य और मांस का विधान तथा धर्म- 
शास्त्र में इनका निषेध किया है। इसके अतिरिक्त जिनकी उपवास, 
ब्रह्मचयंपालन में श्रद्धा तथा महत्त्वबृद्धि नहीं है, उन्हीं को कामादि के 
वेग रोकने से हानि होती है, सबको नहीं होती । निषिद्ध काम का 
वेग तो लोक और परलोक का नाशक होने से उसे रोकने का विधान 
तो भावप्रकाश में भी किया है-- 
कामशोकभयक्लोचान्‌ मनोवेगान्‌ विधारघेत्‌ । 
(दिनचर्या-प्रक० २१) 


वेतन द्वारा पढ़ना-पढ़ाना उचित है या नहीं 
शङ्का-(१) भृतकाध्यापको यश्च भृतकाच्यापितस्तथा ¦ 
(मनु० ३।१५६) 
(२) धर्माथों यत्र न स्यातां शुश्रषा वापि त्विषा । 
तत्र विद्या न वक्तव्या शुभं बीजमिदोषरे ॥ 
(मनु० ३।१५६) 


अर्थ--(१) जो वेतन लेकर पढाता है तथा जो वेतन देकर 
पढ़ता है। 


( ५३ ) 

(२) जिससे धर्म और अर्थ की प्राप्ति हो अथवा विद्या के 
अनुरूप सेवा भी न हो उसे विद्या नहीं पढ़ानी चाहिए। जैसे शुभ 
बीज ऊषर में नहीं बोते । 

प्रथम वाकय श्राद्ध में अभोज्य ब्राह्मणों के प्रसङ्ग में कहा है। 
जिससे ज्ञात होता है कि वेतन लेकर पढ़ाना तथा वेतन देकर पढ़ना 
उचित नहीं । द्वितीय वाक्य में कहा है कि जिससे अर्थ (धन) न 
मिळे उसे न पढ़ाये? इससे ज्ञात होता है कि वेतन देनेवाले को ही 
पढ़ाना चाहिए । इस विरोध का क्या समाधान है ? 

समाधान ---प्रथम वाक्य में नियत वेतन अर्थात्‌ इतना धन देने 
पर ही पढ़ाऊँगा, या इतना ही धन देकर पढूंगा' इस प्रकार सौदा- 
बाजी करके पढ्ने-पढ़ानेवाळे ब्राह्मण हो श्राद्ध में अभोज्य माने गये 
हैं। इससे नियत वेतन द्वारा ही विद्या का पढ़ना-पढ़ाना उचित 
नहीं' ऐसा अर्थ प्रथम वाक्य का है। इसलिए द्वितीय वाक्य में जो 
यह कहा है कि 'जिससे धन न मिले उसे न पढ़ाये' इसका भी अर्थे 
यह है कि जो अनियत अर्थात्‌ 'अपनी शक्ति-अनुसार भी न दे, उसे 
न पढाये' । यही समाधान मन्वर्थ मृक्तावली टीका में दिया है। 
देखिये-- | 

न चार्थग्रहणे भूतकाध्यापक्तत्वयाशङ्धःबीयन्‌ । 
यद्येताबनूसह्यं दोयते तदेवावद्‌ 
अध्यापवासोति निथघाभावात्‌॥ 
(मनु० २।११२ की टीका) 
अर्थ--धन ग्रहण करने पर वेतन द्वारा अध्यापन की शंका नहीं 
करनी चाहिए, क्योंकि 'यदि इतना धन मुझे दोगे तभी इतना 
पढ़ाऊँगा, ऐसा नियम यहाँ नहीं किया |? 

शङ्का-नियत वेतन द्वारा पढ़ना-पढ़ाना उचित क्यों नहीं ? 

इसमें क्या दोष है ? 


( ५४ ) 


समाधान--जब कोई नियत वेतन माँगता है तब उसमें पढ़ने- 
वाळे का गुरुभाव नहीं बनता, गौरव बुद्धि न होकर नौकर बुद्धि हो 
जाती है। यही कारण है कि आज विद्यार्थी अध्यापक को ट्यूशन 
करनेवाले को आने में देर हो जाने पर निःसंकोच डांट देता है 
कि मास्टर साहब ! इतनी देर से क्यों आये ? नौकरभाव हो जाने 
पर विद्या ददाति विनयस्‌' अर्थात्‌ विद्या विनय को देती है, यह जो 
विद्या का फल है वह प्राप्त नहीं होता, किन्तु गुरुजनों का तिरस्कार 
करना रूप अनम्रता-उद्दण्डता रूप फल ही प्राप्त होता है। यही 
कारण है कि आज प्रायः विदयार्थी अनम्न-उद्दण्ड हो रहे हैं । 

दूसरा दोष यह है कि विद्या के लिए नियत वेतन दे सकने में 
असमर्थ गरीब लोग बिद्या से वञ्चित रह जाते हैं। यह भी आज 
सभी को प्रत्यक्ष ही है। तीसरा दोष यह है कि बिद्या की अपेक्षा 
अर्थ का महत्त्व अधिक हो जाता है। नियत वेतन केकर पढ़ानेवाले 
में भी गुरुभाव नहीं बनता किन्तु हीनता का ही भाव बनता है । 
इन,सब कारणों से नियत वेतन द्वारा पढ़ना-पढ़ाना उचित नहीं 
माना गया है । 

यही कारण है कि शास्त्र के इस रहस्य को जाननेवाळे काशी 
आदि स्थानों में कुछ अध्यापक तथा विद्यार्थी स्वतन्त्ररूप से वेतन 
नियत किये विना पढ़ते-पढ़ाते हैं । राजकीय विद्यालयों में अब यह 
व्यवस्था होना संभव नहीं, तो भी गुरु-शिष्य के बीच जो सद्भाव 
होना चाहिए, उसे रखने का प्रयास तो करना ही चाहिए । 


बिना पूछे उपदेश करे या नहीं ? 
शंका-(१) नापृष्टः कस्थचिद बूयान्त चान्यायेन पृच्छतः । 
जानन्नपि हि सेधावी जडवल्लोक आचरेत्‌ ॥ 
(मनु २।११०), (शान्तिपवं २८७३५) 


(° $) 


अधर्सेण च यः प्राह यश्चाधर्मेण पृच्छति । 
तयोरन्यतरः प्रेति विद्वेषं वाधिगच्छति ॥। 
(मनु० २१११), (आदिपर्व ३।९१), (शान्तिपवं ३२७।५१-५२) 


(२) अनुक्तेतापि सुहृदा वक्तव्यं जानता हितम्‌ । 
'स्पाय्यं च प्राप्तकालं च पराभवसनिच्छता ॥। 
कर्सव्यं सर्वथा सद्भिरप्रियं चापि यद्‌ हितम्‌ । 
आनुण्यमेतत्‌ स्नेहस्य सद्भिरेवादुत पुरा ॥ 

(हरिवंश विष्णुपर्व ७१।५-६) 

अर्थ--(१) विना पूछे किसी को कुछ न कहे तथा अन्याय से 

(अर्थात्‌ परीक्षा करने के लिए या अपनो योग्यता प्रगट करने के लिए 

या उपहास करने के लिए) पूछे तो भी न कहे । जानता हुआ भी 

मेधावी पुरुष जड़ की तरह लोक में आचरण करे । क्योंकि जो 

अधर्म (अन्याय) से जो पूछता है या जो अन्याय से कहता है, उनमें 
से अन्याय करनेवाला मर जाता है या विद्वेष करने लगता है । 


(२) जानेवाला सुहृद्‌ विना पूछे भी हित का कथन करे। 
जो अपने व्यक्ति का पराभव (अनिष्ट) नहीं चाहता, उसे समय पर 
न्याय युक्त बात बता देनी चाहिए। सद्पुरुषों को हितकर कर्म 
अप्रिय होने पर भी अवश्य करना चाहिए। यह तो स्नेह से उक्रण 
(उद्धार) होना है, इसीलिए सतृपुरुषों ने पहले इसका आदर 
किया था। 

यहाँ प्रथम भाग में बिना पूछे उपदेश न करे और द्वितीय भाग 
में बिना पूछे भी उपदेश करने को कहा है । इस विरोध का क्या 
समाधान है ? 


(EE) 


समाधान-इसका समाधान हरिवंशपर्वे में वहीं लिखे वचन से 
हो जाता है-- 


अनृते धर्मभग्ने च न शुभ्षति चाप्रिये । 
न प्रियं न हितं वाच्यं सद्भिरेवेति निन्दिताः ।। 
(हुरि० विष्णुपर्व ७१।७) 


अर्थ--जो असत्यवादी हैं, धर्मभ्रष्ट हैं, सुनता नहीं चाहते तथा 
अप्रिय हैं, ऐसे लोगों से प्रिय-हितकर बात भी नहीं कहे, क्योंकि 
सतृपुरुषों ने इनकी निन्दा की है। 


तात्पर्यं यह है कि ऐसे दुष्ट पुरुषों को उपदेश देने पर वे उसका 
सदुपयोग तो करेंगे ही नहीं, किन्तु उपदेश देनेवाले से द्वेष करेंगे, 
निन्दा करेंगे तथा कष्ट पहुँचाने का प्रयास भी करेंगे । इससे उन्हे 
नरक ही मिलेगा, उपदेष्टा को भी कष्ट भोगना पड़ेगा । इस प्रकार 
दोनों की हानि होगी। इसीलिए प्रथम भाग में बिना पूछे उपदेश 
करने को मना किया है। परन्तु जो दुष्ट नहीं तथा स्नेह-अद्धा-मक्ति 
से युक्त हैं, उन्हें तो बिना पूछे उपदेश करने पर भी वे उसका सदुप- 
योग करेंगे, उपदेष्टा का आदर करेंगे, इस प्रकार दोनों को लाभ 
होने के कारण द्वितीय भाग में बिना पूछे भी बताने को कहा है । 


इसीलिए भागवत में भी स्पष्ट कहा है कि अनुयायी, शिष्य 


और पुत्रों को बिना पूछे भी दीनवत्सल गुर उपदेश करते हैं-- 


अनुव्रतानां शिष्याणां पुत्राणां च द्विजोत्तम । 
अनापृष्टसपि बूयुर्यृरवो दीनवत्सलाः ॥ 
(भाग० ३।७।३६) 


( ५७ ) 


चरित्र प्रमाण है था वेद-शास्त्र 


शङुा-(१) वेदोइखिलो घर्मसूलम्‌ 
( मतु० २।६ ) 
(२) तर्कोष्त्रविष्ठ; श्रुतयो विभिन्ना 
नेकोसुनिर्यत्य मतं प्रमाणम्‌ । 
घर्सस्थ तत्वं निहित गुहायां 
सहाजनो येन गतः स पन्थाः ॥ 
( वनपर्व ३१३।११७ ) 
अथ॑--(१) सम्पूर्ण वेद धमं का मूल है । 

(२) तकं प्रतिष्टारहित है। थुतियाँ भी नानाप्रकार की 
हैं । कोई भी मुनि ऐसा नहीं जिसका मत प्रामाणिक हो । अतः धर्म 
का तत्त्व गुफा में छिपा है। इसलिए महापुरुष जिस मागं से गये हैं, 
वही पन्थ हूँ । 

यहाँ प्रथम भाग में वेद को ही धर्म में प्रमाण कहा है, किन्तु 
द्वितीय भाग में “श्रतियाँ (वेद) भी नानाप्रकार की हैं' ऐसा कहकर 
वेदों को भी प्रमाण नहीं माना । इस विरोध का क्या समाधान है ? 

समाधान-शरीर से भिन्न आत्मा, उसी आत्मा का जन्मान्तर 
में होना, स्वर्गादि परलोक तथा जन्मान्तर की प्राप्ति करानेवाले कमं, 
इनमें कारणकार्यभाव आदि की सिद्धि वेद के अतिरिक्त किसी भी 
प्रत्यक्षादि प्रमाण से नहीं हो सकती | अतः वेद तथा वेदानुसारी 
मनुस्मृति आदि शास्त्र ही मुख्य रूप से कत्तंव्य-अकत्तंव्य में प्रमाण 
हैं। परन्तु जनसामान्य विविध वेदशास्त्रों का अनुसन्धान करके 
कत्तंव्य-अकत्त॑व्य का निर्णय करे ऐसा सम्भव न होने के कारण महा- 


A 


भारत में उनके लिए सामान्यतः यह कह दिया है कि महापुरुष जिस 
मागं से गये हैं, वह पन्थ है” । अतः श्रुतियों ( वेदों ) के प्रमाण न 
मानने में महाभारत के वचन का तात्पर्य नहीं । इसलिए दोनों भागों 
के वचनों में विरोध है ही नहीं । 

वेदशास्त्रों को छोड़कर महापुरुषों के चरित्र को ही कत्तव्य" 
अकत्तव्य में प्रमाण मानने पर समस्या और अधिक जटिल हो 
जायेगी । देखिये भरतजी ने पिता की आज्ञा नहीं मानी, किन्तु 
परशुरामजी ने पिता की आज्ञा मानकर माता को भी मार डाला। 
भरतजी ने माता का तिरस्कार किया, किन्तु युधिष्ठिर ने माता के 
वचन का सत्कार कर एक द्रौपदी के साथ पाँचों भाइयों ने विवाह, 
कर लिया । इस प्रकार इतिहासों में महापुरुषों के चरित्र भी परस्पर 
विरुद्ध देखने में आते हैं। इनमें से किसका कौन सा चरित्र प्रमाण 
है ? इसका निर्णय करने के लिए भी अन्त में यही कहना पड़ेगा कि 
जिसका, जो चरित्र वेदशास्त्र सम्मत है, वही प्रमाण है। ऐसी दशा 
में वेदशास्त्रों को ही कत्तंव्य-अकत्तंव्य में मुख्य प्रमाण मानना होगा । 
यही कारण है कि गीता में कहा कि--कतंव्य-्अकतंव्य की व्यवस्था 
में शास्त्र ही प्रमाण है-- 

तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितो' 
( गीता १६२४) 

सामान्य महापुरुषों के ही नहीं किन्तु शास्त्रनिर्माता महापुरुषों के 
भी सभी चरित्रों को प्रमाण नहीं माना जाता। इसका परम गंभीर 
रहस्यमय कारण यह है कि शास्त्र का निर्माण सात्विक अवस्था में 
किया जाता है, किन्तु आचरण तो कभी रजोगुण-तमोगुण की 
अवस्था में भी हो जाते हैं। यही कारण है कि कलियुग में पराशर 
ऋषि निमित स्मृति रूप शास्त्र को प्रमाण विशेष रूप से माना जाने 
पर भी उनका मत्स्थकन्याजामन प्रमाण नहीं माना जाता । 


(५९) 


एक के लिये अनेक का त्याग उचित केसे ? 
शडू1-त्यजेबेक कुलस्यार्थे ग्रासस्यार्थे कुलं त्यजेत्‌ । 
ग्रासं जनषदस्यार्थ आत्मार्थे पृथिवीं त्यजेत्‌ ।। 
( महाभारत सभापव॑ ६२।११, उद्योगपवं ३७।१७/१२८।४९ ) 

अर्थ--कुल के लिए एक को, ग्राम के लिए कुल को त्याग दे । 
ग्राम को जनपद ( जिला-प्रान्त-देश ) के लिए त्याग दे। अपने लिए 
पृथ्वी को त्याग दे । 

यहाँ यह शंका होती है श्लोक के तीन पादों में जो बात कही है 
अर्थात्‌ अनेक व्यक्तिवाछे कुल के हित के लिए एक व्यक्ति का, अनेक 
कुलोंवाळे ग्राम के हित के लिए एक कुल का तथा अनेक ग्रामों- 
वाळे जनपद के हित के लिए एक ग्राम का त्याग कर दे। यह बात 
तो ठीक है, क्योंकि अनेक के हित के लिए एक का त्याग सर्वथा 
न्यायोचित है । परन्तु चोथे पाद में जो अपने लिए पृथ्वी अर्थात्‌ सब 
का त्याग करने की बात कहो है, सो ठीक नहों लगती । क्योंकि एक 
के हित के लिए अनेक ( सब ) का त्याग करना न्यायोचित नहीं 
कहा जा सकता । इस शंका का समाधान क्या है ? 

समाधान-~आप की शङ्का सवंधा उचित है, सावधान होकर 
समाधान सुनिये । इस इलोक में समाजसुधारक परोपकारी लोगों को 
एक गंभीर चेतावनी युक्त शिक्षा दी. गई है । प्रायः समाजसुधारक 
लोग ऐसा मानने लग जाते हैं कि समाज के कल्याण में मेरा सारा- 
जीवन लग जाये, भले ही मेरा कल्याण न हो, समाज का कल्याण तो 
हो जायेगा । परन्तु काम-क्रोध-लोभादि दोषों को दुर करके अपना 
कल्याण किये बिना जो लोग समाज के कल्याण करने का प्रयत्न 
करते हैं, वे लोग वैसे ही असफल, उपहासयोग्य, अदूरदर्शी होते हैं, 
जैसे स्वयं चलने में असमर्थ पुरुष दूसरों को कन्थे पर लेकर चलने 
में होता है। 


(04०) 


तात्पर्य यह है कि जिसने साधना द्वारा अपने को कामादि दोषों 
से मुक्त नहीं किया, वह व्यक्ति समाज-सुधार को योजनाओं को बनाते 
तथा कार्यान्वित करते हुये कामादि दोषों से पद-पद पर भ्रष्ट हो 
जायेगा । जिससे समाज पर बहुत बुरा असर पड़ेगा | समाज की यह 
धारणा हो जायेगी कि कल्याण की बातें केवल कहने सुनने की हैं, 
कङचन-कामिनी, पद-प्रतिष्ठा ही जीवन के लक्ष्य हैं। इससे समाज 
का और अधिक पतन होगा। इसलिए समाज का कल्याण वही कर 
सकता है, जिसने पहले अपना कल्याण कर छलिया हो । इसीलिए 


महाभारत का सर्वज्ञ व्यासजी ने अति दुरदर्शी बुद्धि से निर्णय करके . 


यह कहा कि 'अपने लिए पृथ्वी को त्याग दे! । इस गंभीर शिक्षायुक्त 
चेतावनी पर ध्यान न देने का ही परिणाम आज सर्वत्र देखने में आ 
रहा है । सभी क्षेत्रों में उपदेष्टाओं, नेताओं, समाजसेवकों तथा सुधा- 
रकों की संख्या अधिक होने पर भी समाज का उत्थान न हो कर 
पतन ही होता जा रहा है। 


सेवा लेना ठीक है या नहीं 
शंक्षा-द्वावम्भसि निवेष्टव्यौ गले बद्ध्वा दुढां शिलाम्‌ । 
` घनवन्तमदातारं . दरिद्रं चातपस्विनम्‌ ॥ 
( उद्योगपर्व ३३।६०) 
द्वाविभावनुशो चन्ति बालाबसदवद्रही । 
यह्लोकशास्त्रोपनतं न राति न तदिच्छति ॥ 
(भाग० ४२७२५) 


अरथं-गले में दृढ़शिला बाँधकर दो को जल में डुबा देना 
चाहिए 


( ६१ ) 


१, धनी होकर जो दान नहीं करता । २. दरिद्र होकर जो तप 
नहीं करता, अर्थात्‌ धन के बिना होनेवाले कष्टों को नहीं सहन 
करता । 

_ (विद्वात्‌ लोग ) दो ह॒ठियों के बारे में शोच करते हैं--३. जो 
लोकशाख्चसम्मत प्राप्त (वस्तु) को नहीं देता है। ४, और जो 
लोकशास्त्रसम्मत (वस्तु) को नहीं लेता है । 


यहाँ दूसरे वचन से तो यह्‌ सिद्ध होता है कि धन के बिना होने 
वाले कष्टों को सहन ही करना चाहिए, किसी से सेवा नहीं लेनी 
चाहिए। परन्तु चौथे वचन से यह सिद्ध होता है कि छोकशाख्र- 
सम्मत वस्तु अवश्य लेनी चाहिए । 


पहले तथा तीस रे वचन से तो यह सिद्ध होता है कि धनी को 
अवश्य धन का दान कर सेवा करनी चाहिए। परन्तु दूसरे वचन के 
अनुसार दरिद्र जब लेगा ही नहीं तो धनी किसे देगा । धनी कहे में 
दूंगा ही और निधन कहे मैं लूँगा ही नहीं । इस प्रकार तो कलह 
ही होगा । इन विरोधी वचनों का तात्पय॑ क्या है ? 

समाधान--दूसरे वचन का तात्पर्य यह है कि जहाँ तक हो सके 
किसी से सेवा नहीं लेनी चाहिए | क्योंकि जो सेवा लेता है उसका 
पुण्य सेवा करनेवाले के पास चला जाता है। इस सिद्धान्त के 
आधार पर कुछ लोग इतने अधिक असदु-आग्रही अर्थात्‌ हठी हो 
जाते हैं कि सवथा असमर्थ हो जाने पर भी अपने पुत्र, शिष्य आदि 
से भी सेवा नहीं लेते । ऐसे लोगों के असदु-आग्रह (हठ) को छुड़ाने 
के लिए चोथे वचन में उन्हें शोचनीय बताया गया है । क्योंकि पुत्र 
तथा शिष्य की माता-पिता-गुरु ने प्रथम लालन-पालन-ज्ञानदान आदि 
के द्वारा बहुत सेवा की है, अतः उनसे सेवा लेने का अधिकार लोक- 
शास्त्रसम्मत है। उसे न लेकर कष्ट सहना तो भजन, ध्यान आदि 
कल्याणकारक साधनों का भी बाधक होने से ठीक नहीं तथा पुत्र 


10३२) 


तथा शिष्य को लोकशास्त्रसम्मत सेवा के अधिकार से वंचित करना 
भी ठीक नहीं । 
पहले तथा तीसरे वचन से धनी द्वारा देने का और निर्धन 

द्वारा न लेने का कलह होना जो दिखाया है, वह भी ठीक नहीं । 

क्योंकि यह कलह का नहीं, किन्तु परमशान्ति का देनेवाला है। 

क्योंकि दरिद्र जब किसी से कुछ न लेकर कष्ट सहन करता हुआ 
कहता है कि 'मैं नहीं लुँगा' तब उसके हृदय मे सन्तोष उदित होकर 
शान्ति प्रदान करता है। दरिद्र के उस वचन को सुनकर धनी के 
हृदय में श्रद्धा उदित होकर शान्ति प्रदान करती है । इसके विपरीत 
यदि दरिद्र कहे कि मैं अवश्य छूँगा' तो उसके हृदय में असन्तोष से 
कलह होगा और उस वचन को सुनकर धनी के हृदय में अश्रद्धा से 
कलह होगा । अत्यन्त असमर्थं अवस्था में भी दरिद्र को कुछ नहीं 
लेना चाहिए, इसमें तात्पर्यं दूरे वचन का नहीं हैं। अतः धनी 
किसे देगा ? यह प्रश्न ही नहीं बनता । इस विवेचन से दोनों इलोकों 
के सम्मिलित तात्पर्य से यह सिद्ध होता है कि जहाँ तक हो सके सेवा 
न ले, अति-आवश्यकता में लोकशास्नसम्मत सेवा न लेनेवाले तथा 
न करनेवाले दोनों ही ठीक नहीं। इस रहस्यको न जानने के 
कारण ही आज धनी-निर्धँन में कलह हो रहा है। 


ज्ञानी सुखी है या अज्ञानी 
शङ्का-(१) यश्च सूढतमो लोके यश्च बुद्धेः परं गतः । 
तावुभो सुखमेधेते क्लिश्यत्यन्तरितो जनः ॥ 
(भाग० ३।७।१७), (महाभारत शान्तिपर्वं २५२८; १७४। ३३) 


(२) नायं लोक्कोऽस्ति न परो न सुखं संशयात्मनः ॥। 
(गीता ४४०) 


( ६३ ) 


अर्थ--(१) संसार में जो अत्यन्त मुढ ( अज्ञानी ) है तथा 
“ गढ़ जो 
बुद्धि से परे जा चुका है अर्थात्‌ ज्ञानी है, ये दो सुख di हैं। 
इनसे भिन्न जन तो क्लेश ही पाते हैं। | 


(२) संशयवान्‌ के लिए न य है प्‌ 
बे न्‌ के लिए न यह लोक है, न परलोक है और न 


यहाँ यह शंका होती है कि प्रथम भाग में जो ज्ञ 
कहा है सो तो ठीक है, क्योंकि वह सभी बातों को 2440 se 
हैं । किन्तु जो अत्यन्त मूढ़ (अज्ञानी) है वह तो किसी भी बात को 
ठीक-ठीक नहीं समझता, अतः उसे तो संसार में व्यवहार करते पद- 
पद पर दुःखी होना पड़ता है । उस अज्ञानी को भी सुखी क्यों कहा 
है ? ऐसा कहना तो गीता ४४० के उक्त वचन से भी विरुद्ध 385 


रे यों ज ह 
दें, क्योंकि जब संशयात्मा को ही सुख नहीं 
चुख कैसे मिलेगा ? ही सुख नहीं मिलता तब अज्ञानी को 


समाधान--भागवत में अज्ञानी को भी सुखी तत्त्वनिरू 
प्रसङ्ग में कहा है । अतः प्रसङ्गानुसार यह य i 2७4 र 
विषय में जो ठीक-ठीक जाननेवाळे ज्ञानी हैं, वे सुखी होते हैं । 
क्योंकि उन्हें तत्व के विषय में कोई सन्देह नहीं रहा । गीता ४।४० 
के अनुसार सन्देह (संशय) वाले को ही सुख नहीं मिलता क्योंकि 
तत्त्व तथा तत्तप्राप्ति के साधन के बारे में उसका मन भटकता 
रहता है । र इस दृष्टि से देखा जाय तो जो तत्त्वविषय में अत्यन्त मूढ़ 
(अज्ञानी) हैं, क मन भी नहीं भटकता । उन्हें तो तत्त्वज्ञानी जो 
साध न बता देते हैं, उसे सुनकर उसमें सन्देह रहित होकर लग जाते 
हं । अतः तत्त्व के विषय में संशय न होने के कारण ज्ञानी की तरह 
अज्ञानी का मन भी भटकता नहीं । इसलिए दोनों ही सुखी रहते हैं । 
रही बात तत्त्वप्राप्ति की, सो तो ज्ञानी से सुनकर सन्देह रहित 


( ६४) 


होकर साधना करने के कारण उन्हें हो ही जायेगी । गीता १३।२५ 
में यह बात स्पष्ट कही ही हैं-- 


अन्ये त्वेवमजानन्तः शुत्वाऽन्येश्य उपासते । 


तेऽपि चातितरन्त्येव मृत्युं भुतिपरायणाः ॥ 
(गीता १३।२५) 


यद्यपि गीता ४४० में अज्ञानी को शुख नहीं होता, ऐसा भी 
कहा है । परन्तु उसी अज्ञानी, संशयात्मा को सुख नहीं मिलता जो 
श्रद्धा रहित है । यह बात गीता ४४० के ही श्लोक में अथद्द्धानः 
पद से स्पष्ट हो जाती है । प्रसङ्भानुसार यहाँ तत्त्व के विषय में ही 
ज्ञानी-अज्ञानी के सुखी होने की बात कही गयी हैं, व्यवहार के विषय 
में नहीं कही गई तो भी व्यवहार के विषय में जो अज्ञानी हैं वे भी 
यदि श्रद्धा करके व्यवहारज्ञानो के वचनानुसार सन्देह रहित होकर 
व्यवहार करते हैं तो व्यवहार में भी सुखी रहते हूँ । 


धर्म रक्षा करता है या नहीं 


शंका-धर्म एव हृतो हन्ति धर्मो रक्षति रक्षितः । 
(मनु० ८।१५), (महाभारत वनपबं ३१३।१२८) 


अर्थ--मारा हुआ धमं ही मार डालता है तथा रक्षित धर्म रक्षा 
करता है । 

इस वचन का तात्पर्यं यह है कि जो धर्माचरण नहीं करते वे 
नष्ट हो जाते हैं और जो धर्माचरण करते हैं वे फलते-फूलते हैं, सुखी 
रहते हैं । परन्तु संसार में हजार-हजार नर नारी ऐसे देखने में आते 
हैं जो धर्माचारी हैं वे दुःखी हैं और जो अधर्माचारी हैं वे सुखी हैं। 


९९) 


अतः 'धर्मरक्षा करता है' यह कैसे माना जाय ? बर्तमान कलियुग में 
ही नहीं किन्तु प्राचीन सतयुग आदि में भी अनेक धर्माचारी दुःखी 
और अधर्माचारी सुखी रहे, ऐसा पुराणों में पढ़ने को मिला है। यही 
कारण है कि इस कलियुग के ही . नहीं किन्तु सतयुग के धर्माचारियों 
को भी सन्देह हुआ कि धम रक्षा करता है या नहीं'। महाभारत में 
भी कहा है-- 
संघताश्च हि दक्षाश्च सतिमन्तश्च सानवाः। 
दृश्यन्ते निष्फलाः सन्तः प्रहीणा सर्वकर्षभिः ॥। 
(वनपर्व २०९।९} 
अपरे बालिशाः सन्तो निर्गुणाः पुरुषाधसाः । 
आशीभिरप्यसंथुक्ता दृश्यन्ते सर्वकासिनः ॥। 
भुतानामपरः कश्चिद्‌ हिंसायां सततोत्थितः । 
वचनायां च लोकस्य. स॒ सुखेष्वेब जीर्यते ॥ 
(वनपर्वं २०९१०) 


अचेष्टानधाीनं श्रीः कञ्चिदुपतिष्ठति । 
कश्चित्‌ कर्मानुसुत्यान्यो न प्राप्यमधिगच्छति ॥। 
(बिनपवं २०९।११), (महाभारत शान्तिपवं ३३१।१० से १३) 


2 अर्थ--संयमी, दक्ष, बुद्धिमान्‌ मनुष्य भी असफल तथा सर्वकर्मा 

से रहित देखे जाते हैं। दूसरे मूखं, निर्गुण, महापुरुषों के आशीर्वाद 

लक a हः पुरुष भी सभी कामनाओं से युक्त देखे जाते हैं । 

दुसरे जो भूतों की हिसा में सदा लगे रहते हैं, लोगों को ठगते 

हैं, वे सुख से बूढ़े होते हैं। कुछ भी न करनेवाले, बैठे बाज 
bs 


KS A) 


के पास भी लक्ष्मी उपस्थित होती है। कोई कमं का अनुष्ठान करके 
भी उचित धन नहीं पाते । 


समाधान--इस जन्म में किया हुआ शुभाशुभ कर्म प्रायः 
जन्मान्तर में ही फल देता है, तुरन्त नहीं देता । 


'तहि लोके कुतं कर्म सद्यः फलति गौरिव । 


इसलिए इस जन्म में जो धर्माचारी हैं वे भी जन्मान्तर के 
अशुभ कर्मो के कारण दुःखी देखे जाते हैं और जो इस जम्म में दुरा- 
चारी हैं वे भी जन्मान्तर के शुभ कर्मा के कारण सुखी देखे जाते 
हैं। इस रहस्य को जो जान लेते हैं, उन्हें यह सन्देह कभी नहीं होता 
कि (धम रक्षा करता है या नहीं! । 


शान्तिपर्वं ३३१।१० से १३ तक के जो इलोक लिखें हैं उनका 
तात्पर्यं तो 'कमंफल की प्राप्ति में मनुष्य ईश्वर के पराधीन है' यही 
बताने में है, क्योंकि उनके पहले श्लोक में स्पष्ट कहा है कि पुरुष 
यदि क्रिया के फल की प्राप्ति मै पराधीन न होता तो जो चाहता 
प्राप्त कर छेता-- 


योऽयसिच्छेत्‌ यथाकामं कासानां तदवाप्नुयात्‌ । 
यदि स्यान्न पराधीनं पुरुषस्य क्रियाफलम्‌ ॥ 
(शान्तिपर्व॑० ३३१।९), (बनपर्व॑० २०९।८) 


यदि धर्म-अधमं का फल तुरन्त या इस जन्म में न मिलने से 
उसमें सन्देह किया जाय तो चिकित्सा, व्यापार आदि के फल भी 
सन्दिग्ध हो जायेंगे । क्योंकि जन्मान्तर के कर्मों के कारण बहुत बार 
चे भी सफल नहीं होते । इसीलिए शान्तिपर्व के इलोकों में दक्षता 
आदि का भी नाम लिया है । 


( ६७ ) 
वेतन द्वारा चिकित्सा करनी चाहिए या नहीं 


शंका-(१) 'पुयं चिकिल्सकस्यान्नम्‌' । 

(मनु० ४२२०) 

“नेव कुर्वोल लोभेन चिकित्सापुण्यविक्रघस्‌' । 
(भावप्रकाशसिश्र० प्र० ३४) 

(२) चिकित्सितं शरीरं यो न विष्क्रोणाति दुर्मतिः । 
स यत्करोति सुक्कतं सर्व तददट्िषगश्नुते ॥ 
(भावप्रकाशसिश्च प्रर ३५) 
अर्थ--(१) वैद्य का अन्न पूयं (पीप) के समान है । वेद्य लोभ से 


चिकित्सा करने से उत्पन्न पुण्य को न बेचे (इन दोनों वचनों से यह 
सिद्ध होता है कि धन लेकर दवा न करे) । 


(२) जो दुर्मति शरीर की चिकित्सा के बदले धन आदि नहीं 
देता, वह जो कुछ पुण्य करता है वह सब पुण्य वेद्य को मिल जाता 
है (अर्थात्‌ धन देकर ही दवा कराये) । 

प्रथम अंक के वचन धन लेकर चिकित्सा (दवा) न करने की 
और द्वितोय अंक के वचन धत देकर ही चिकित्सा कराने की प्रेरणा 
करते हैं । इस विरोध का समाधान बताने की कृपा करें । जब वैद्य 
धन नहीं लेगा तो उसकी जीविका केसे चलेगी ? 


समाधान--धन लेकर दवा करने पर प्रायः वैद्य-डाक्टरों में धन 
का लोभ इतना अधिक हो जाता है कि निधन को दवा नहीं करते 
तथा धनियों से धन चूसने के लिए रोगी को अधिक दिनों तक परे- 
शान करते रहते हैं । यह बात वतंमान में सबके अनुभव से सिद्ध है। 
ऐसे वैद्य-डाक्टरों के धन और उससे सम्पादित अन्न को पूय (पीप) 
बताना सवंथा ठीक ही है। इन दोषों को दूर करने के लिए ही धन 


( ६८ ) 


लेकर दवा न करने की प्रेरणा प्रथम अंक के वचनों द्वारा की गई है। 
एक मुसलमान हकीम ने भी फीस (वेतन) लेने से इनकार करते 
हुये कहा कि हमारे धर्म में फीस लेना मना हैं। 

दूसरे अंक के वचनों का तात्पर्यं यह हैं कि दवा करानेवाले को 
अपनी सामर्थ्यं के अनुशार वैद्य को अवश्य कुछ देना चाहिए। ऐसा 
विधान कर देने से वैद्य की जीविका चलने में भी कोई बाधा नहीं 
होती । क्योंकि यदि निर्धन से कम या कुछ भी नहीं मिलेगा तो 
धनियों-महाधनियों-राजाओं से बहुत प्राप्त हो जायेगा । इसीलिए 
भावप्रकाश के उसी इलोक के उत्तरां में कहा है कि जीविका के 
लिए समर्थ धनियों से धन ले 


'इृश्वराणां वसुमतां लिप्सेतार्थ तु बृततये' 
(भावप्रकाशमिश्च प्र० २४) 
विद्या, दवा, पाठ-पूजा आदि कार्यों में नियत वेतन की निन्दा 
तथा सामथ्यं अनुसार अनियत वेतन की अनुमति दी गई है, इसमें 
अनेक महानु लाभ हैं। (१) निधन मनुष्य भी विद्या, दवा आदि से 
बंचित नहीं रहता । (२) घनियों के धन का सदुपयोग हो जाता है । 
(३) गुरुशिष्य, वेद्य-रोगी तथा पुरोहित-यजमान के बीच सम्मान- 
सौह्ादं का भाव सदा के लिए विद्यमान हो जाता है । (४) गुरूवेद्य- 
पुरोहित में निष्कामता आती है। (५) धनी दिष्य-रोगी-यजमान 
में सेवा भाव आता है । 

४०-५० वर्ष पूर्व तक ये भाव बहुत देखने में आते थे अब भी 
कुछ देखने में आते हैं । दुर्भाग्यवश इनका लोप होता जा रहा है। 
ऊपर लिखे लाभों को देखते हुए बिना वेतन लिए ही चिकित्सा 
करना ठीक है । यदि युगीय या राजकीय बाधाओं के कारण ऐसा 
करना संभव न होतो रोगी का शोषण न हो यह तो ध्यान में 
रखना ही चाहिए । 


(<5) ) 
कथा-प्रबचन विधि 
युधिष्ठिर उचाच-- 
भगवन्‌ ओोतुमिच्छामि नृणां घमं सनातनम्‌ । 


(भा० ७।११।२) 
नारद डवाचे--= 
चक्ष्ये सनातनं धर्म नारायणबुलाच्द्रुतस्‌ । 
न (भा० ७११७) 
नारद उवाच-- 


अत्राष्युदाहरन्तोससितिहासं पुरातनम्‌ । 
(भाग० ११।२।१४) 
अर्थ-युधिष्ठिर ने पुछा--भगवन्‌ ! मतुषयों के सनातन धर्म को 
सुनना चाहता हुँ । नारदजी ने कहा--नारायण भगवान्‌ के मुख से 
सुना सनातन धर्म कहुँगा । इस विषय में बह्‌ पुरातन इतिहास का 
कथन करते हैं । 
इसी प्रकार महाभारत आदि ग्रन्थों में युधिष्ठिर आदि के पूछने 
वर भोष्मपितामह आदि सीधे स्वयं उत्तर न देकर इस्‌ विषय में यह 
पुराना इतिहास है। 'ऐसा ही प्रश्‍न अमुक से अमुक ने किया था, 
उसने जो उत्तर दिया था उसे में तुम्हें सुना रहा हूँ" इस प्रकार 
दूसरों से सुनी सुनाई बातें हो कहते हैं । 
शङ्का--यहाँ यह शङ्का होती है कि नारदादि अपने अनुभव से 
उत्तर क्यों नहीं देते ? क्या वे स्वयं कुछ भी नहीं जानते थे । 
समाधान-भगवान्‌ नारद आदि महापुरुष सब कुछ जानते थे, 
तो भी हम लोगों को कथा-प्रवचन की विधि सिखाने के लिए ही 
दूसरों से सुनी सुनाई बातें सुनाते थे। इससे अनेकों लाभ तथा 
शिक्षाये मिलती हैं | देखिये 


१--यह ज्ञान परम्परा से प्राप्त है, अर्थात्‌ अनादिसिद्ध है 
नूतन नहीं । 
२--गुरुमुख से प्राप्त हुआ है, मचूमुखी नहीं है। इससे स्वतन्त्र 
खोज का अभिमान नहीं होता। 
३--इसमें जो कुछ गुण हैं बे मेरे नहीं । इससे अपने में गुणों का 
अभिमान नहीं होता । 
४--यदि इसमें कुछ कमी है वह भी मेरी नहीं । इससे अपने में 
हीनता का भाव नहीं आता । 
वर्तमान में अधिकांश कथा-प्रवचनकार इस प्राचीन शैली के 
विपरीत जो कुछ ज्ञान का बखान करते हैं उसे अपना नूतन अन्वेषण 
बताने के लिए स्पष्ट शब्दों में कह देते हैं कि 'यह बात तुम्हें ग्रन्थों 
में नहीं मिळेगी' और कोई नहीं बता सकता! । इससे उनमें स्वतन्त्र 
खोज का तथा अपने गुणों का अभिमान होता है। यह अभिमान 
उनके पतन का हेतु बन जाता है। यदि उनके कथन में कोई कुछ 
कमी दिखा देता है तो वे हीनता के भाव से ग्रस्त हो जाते हैं या 
उत्तरन दे सकने से क्रोध में भरकर कमी दिखानेवाले के साथ 
अभद्र व्यवहार कर बैठते हैं । 
इस प्रकार प्राचीन कथा-प्रवचन विधि के लाभों को तथा अर्वा- 
चीन कथा-प्रवचन शैली के दोषों को समझ कर प्राचीन कथा-प्रवचन 
विधि को अपनाना चाहिए । सत्य तो यह है कि आत्मा-परमात्मा, 
धर्म-अधर्मं आदि अलौकिक तत्वों के विषय में ही नहीं, किन्तु 
भाषा, भोजन, वस्त्र, औषध आदि लौकिक तत्वों के विषय में 
भी दूसरों के ज्ञान का आदान एवं सम्मान करके ही जीवनयापन 
कर पाते हें । ऐसी दशा में आत्मा-परमात्मा, धर्म-अधर्म आदि भलौ- 
किक तत्वों के विषय में वेदशास्त्र तथा सन्तों से ज्ञान का आदान 
करना और उसे उसी रूप में उपस्थित करना चाहिए। स्वतन्त्र 
खोज का मिथ्या अभिमान नहीं करना चाहिए । 


( ७१ ) 
सत्संग, भजन, दानादि से क्या लाभ ? 


शङ्का-(१) जो लोग सत्संग करते हैं, उनमें भी कुछ लोग 
ऐसे होते हैं कि जो अति स्वा्थंपरायण तथा परोपकार का कार्य कभी 
भी नहीं करते एवं जो लोग सत्संग नहीं करते हैं, उनमें भी कुछ 
लोग ऐसे होते हैं, जो विवेकी, स्वार्थरहित तथा परोपकार के कार्य 
में ही सारा जीवन लगा देते हैं | ऐसी दशा में यह शङ्का होती है कि 
सत्संग करने से क्या लाभ ? 

(२) भजन-ध्यान करनेवालों में भी कुछ लोग ऐसे होते हैं, जो 
अतिकामी, क्रोधी, लोभी, मोही होते हैं एवं भजन-ध्यान न करने- 
वालों में भी कुछ लोग ऐसे होते हैं जो काम, क्रोध, लोभ, मीह 
आदि दोषों से रहित होते हैं। ऐसी दशा में यह कैसे कहा जा सकता 
है कि भजन-ध्यान से मन शान्त और शुद्ध होता है ? 

(३) एवं दान, गंगा-स्नान, ब्रत, तीर्थं आदि महान्‌ पुण्य कार्य 
करनेवाछों में भी कुछ लोग आजीवन दुःख-दारिद्रय से पीडित 
रहते हैं । इसके विपरीत दान आदि न करनेवालों में भी कुछ लोग 
ऐसे होते है कि नित्य पाप करते रहते हैं, तो भी आजीवन सुख- 
सम्पत्ति से युक्त रहते हैं । ऐसी दशा में यह केसे माना जा सकता है 
कि दान आदि से दुःख-दारिद्रथ का नाश होता है ? 

(४) पुत्र पर अति ममता होने के कारण तथा पुत्र के धनहीन 
होने से स्वयं को अन्न, बस्त्र, औषध न मिलने के कारण माता-पिता 
अति कष्ट पाते हैं। अतः जब उनका सेवापरायण पुत्र पादऽवन्दना 
करने आता है तब सच्चे हृदय से आशीर्वाद देते हैं, तो भी पुत्र को 
धन प्राप्त नहीं होता । ऐसी दशा में साता-पिता के आशीर्वाद से धन- 
धान्य का लाभ होता है, यह कैसे कहा जा सकता है ? इसके विपरीत 
जो माता-पिता को सब तरह का कष्ट देते हँ, यहाँ तक की मारते- 
पोटते भो हैं, इसलिए उनके माता-पिता कभी-भी आशीर्वाद नहीं 
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देते, ऐसे लोग भी धन-धान्य-सम्पन्न सम्पूर्ण जीवन सुखमय व्यतीत 
करते हैं। ऐसी दशा में माता-पिता को कष्ट देने से दुःख 
मिलता है यह कैसे कहा जा सकता है। कहाँ तक कहें शास्त्रों में 
जिन-जिन बातों को सुख का साधन कहा है उनको आजीवन 
करनेवाले भी कुछ लोग आजीवन दुःखी देखे जाते हैं। इसके 
विपरीत झाखों में जिसे दुःख का साधन कहा है, उनको 
आजीवन करनेवाले भी कुछ लोग आजीवन सुख भोगते देखे 
जाते हैं। ऐसी दशा में ाखकथित सत्संग आदि सभी साधनों 
के बारे में यह शंका होती है कि इनसे क्या लाभ? 


समाधान--शाख कथित भजन-दानादि अलौकिक साधन ही 
नहीं किन्तु लोक प्रसिद्ध लेती आदि साधन भी तभी फल देते हैं 
जब वे कालान्तर में परिपक्व होते हैं, तत्काल फल नहीं देते । देश, 
काल आदि सहयोगी सामग्री के होने तथा प्रतिबन्धक विरोधी सामग्री 
के न होने पर ही साधन परिपक्व होते हैं । साधन (कर्म) स्वभाव- 
वैचित्र्य के कारण कोई साधन दीर्घकाल में, कोई इसी जन्म में, कोई 
जन्मान्तर में परिपक्व होते हैं । जैसे खीरा, खरबूजा आदि एक दो 
महीने में, आमादि ८-१० वर्ष में, खिरनी आदि ३०-४० वर्ष में 
परिपक्व होकर फल देते हैं । इनके स्वभाववैचित्र्य को न जानने के 
कारण यदि कोई आम का बीज, बोकर ४-६-१२ महीने तक वर्षा 
ऋतु में फल न आने पर यह कहने लगे कि आम का बीज बोने पर 
उसमें आम के फल लगते हँ, यह सब बातें झूठी हैं, तो इससे वे झूठ 
नहीं हो जातीं । 

इसी प्रकार भजन-दानादि साधनों (कर्मो) के स्वभाववैचित्र्य को 
न जानने के कारण ही उनसे क्या लाभ ? ऐसी शङ्का होती है। 
दानादि कर्म परिपक्व होकर प्रायः जन्मान्तर में ही फल देते हैं । 
यही कारण है कि जिन्होंने जन्म-जन्मान्तर में सत्संग-भजन-दानादि 
साधन किये हैं और वे परिपक्व होकर जिस जन्म में उदय होते हैं, 
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उस जन्म में सतसंग न करने पर भी वे विवेकी, काम-क्रोध-स्वार्थ- 
रहित, परोपकारी तथा आजीवन सुख-सम्पत्ति से युक्त रहते हैं | एवं 
जिन्होंने जन्मान्तर में सतसंग-भजन-दानादि नहीं किये, इस जन्म 
में करना प्रारंभ किया है, उन्हें उसका फल जन्मान्तर में साधन 
परिपक्व होने पर अवश्य मिलेगा | इस जन्म में जो वे दुःख-दारिद्रथ 
से पीड़ित हैं वह तो उनके जन्मान्तर में किये अशुभ कर्मों का फल 
है। इस रहस्य को जो जान लेते हैं बही साधक आजीवन नित्य नये 
संकट भोगते हुये तथा भजलन्ध्यानावि का फल इस जीवन में न 
देखते हुये भी साधन करते रहते हैं । जो इस रहस्य को नहीं जानते 
नहीं के हृदय में यह शङ्का होतो है कि सत्संगादि से क्या लाभ ? 

एवं जो लोग इस जम्म में अशुभ कमं करते हुए भी सुखी हैं, वह तो 
उनके जन्मान्तर में किये गये शुभकर्मों का फल है। इस जन्म में 
किये अशुभ कर्मों का फल दुःख तो अन्मान्तर में कमं परिपक्व होने 
पर अवश्य ही भोगना पड़ेगा । इस रहस्य को ओ जानता है वही 
अति संकट, अलि प्रलोभन, अति एकान्त में भी अशुभ कर्मों से 
बच सकेगा । 

यहाँ तक जन्मान्तर में फल देनेवाले साधनों पर विचार किया 
गया । अब इस जन्म भें ही फल देनेवाछे साधनों पर विचार किया 
जायेगा, कि वे कभी फळ देते हैं, कभी नहीं देते, कभी विपरीत फल 
देते हैं, ऐसा क्यों होता है ? 

इसी जन्म में या एक वर्ष, एक माह, एक दिन में ही फल प्राप्ति 
के लिए अर्थात्‌ सुखप्रापि-दुःखनिवृत्ति, पुत्र-्राप्ति, वर्षा होने, धन" 
प्राप्ति, रोगनिवृत्ति के लिए जिन दान, पुन्रेष्टियज्ञ, कारीरीयज्ञ, 
महामृत्युञ्जयमन्त्रजप आदि साधनों का शास्त्र में विधान किया 
है । वे साधन जब भली-भाँति शाख्विधान के अनुसार किये जातें 
हैं तब फल देते हैं, शास्त्रविधि पालन में त्रुटि रहने पर फल नहीं 
देते, मनमानी करने पर विपरीत फल भी देते हैं । 


( ७४ ) 


सभी शास्त्रीय कर्मों में न्यायोपाजित धन का होना, उसका पवित्र 
देश, काल, पात्र में श्रद्धापृवंक शास्जविधि से उपयोग करना परम 
आवश्यक है। जप, स्तोत्रपाठ आदि में भी मन की एकाग्रता, शुद्ध 
उच्चारण, ब्रह्मचय-पालन, ऋषि, देवता, छन्द आदि का ज्ञान होना 
आवश्यक है। वर्तमान में प्रायः इनका पालन न होने से ही साधन 
के अनुष्ठान फल प्रदान नहीं करते । शास्त्रीय अलौकिक साधन ही 
क्यों लौकिक साधन खेती, शिक्षा, चिकित्सा आदि भी विधिपूर्वक 
न करने पर फल नहीं देते। इसी दशा में लीकिक-अलीकिक साधनों 
के विधि-विधान का सम्यक ज्ञान प्राप्त कर भली भाँति अनुष्ठान 
करना ही बुद्धिमान्‌ मानव का काम है। इसके बिना सफलता न 
मिलने पर इनसे क्या लाभ ? ऐसा सन्देह करना या कटाक्ष करना 
तो महाबुद्धिमान्‌ महामानव का ही काम है। 


शङ्का-कभी-कभी शाख्विधान का पूर्ण पालन करते हुये 
अनुष्ठान करने पर भी फल प्राप्त नहीं होता, इसका क्या 
कारण है ? 


समाधान--जिस दीक्रतम प्रारब्ध का भोग के बिना नाश न होने 
का नियम भगवान्‌ ने स्वयं बना दिया है, ऐसा तीव्रतम प्रारब्ध जब 
उदय होकर बाधा पहुँचाता है, तब शाख्रविधिपुर्वंक किये अनुष्ठान 
भी फल प्रदान नहीं करते । ऐसा तीब्रतम प्रारब्ध जब बाधक होता 
है, तब शाश्-कथित अलौकिक साधन ही नहीं, खेती, चिकित्सा 
आदि लौकिक साधन भी फल प्रदान नहीं करते। तो भी ऐसे 
अपवाद स्थलों को छोड़कर खेती, चिकित्सा से लाभ होने के कारण 
जेसे उनपर सन्देह या अविश्वास नहीं करते, वैसे ही शाखीय 
साधनों पर भी सन्देह या अविश्वास नहीं करना चाहिए । 


(६ 9801 ]) 
क्या ईश्वर की सर्वज्ञता पुरुषार्थ का बाधक है ! 


शङ्का-गीता में भगवान्‌ ने कहा है कि--अर्जुन, मैं अतीत, 
वर्तमान तथा भविष्य के सभी भूतों को जानता हूँ । किन्तु मुझे कोई 
नहीं जानता-- 


नेदाहं समतीतामि वर्तमातानि चार्जुन । 
भविष्याणि च भुतानि मां तु वेव न कश्चन॥। 
( गीता ७४२६ ) 


यहाँ यह शङ्का होती है कि यदि भगवान्‌ भविष्य के भी जन्मों, 
कर्मों को जानते हैं कि यह प्राणी भविष्य में यह-यह कर्म करेगा और 
उनके फल भोगने के लिए अमुक-अमुक योनियों में जन्म छेगा, तो 
भगवान्‌ का ज्ञान अमोघ होने से प्राणी को वैसे कर्म अवश्य करने ही 
पड़ेंगे । ऐसी दशा में प्राणी (जीव) उन अशुभ कर्मों को भी अवश्य ही 
परवश होकर करेगा जिनसे उसे भविष्य में सूकर कूकर बनना है। 
इसे स्वीकार कर लेने पर तो पुरुषार्थ के लिए कोई अवकाश न रहने 
से पुरुषार्थ प्रतिपादक शास्त्र व्यर्थ होंगे। इस प्रकार ईश्वर की 
सर्वज्ञता पुरुषार्थं की बाधक सिद्ध होगी । 

इस दोष से बचने के लिए यदि ऐसा माना जाये कि ईश्वर 
भविष्य के जन्म-कमं को नहीं जानता, केवल अतीत तथा वर्तमान के 
ही जन्म-कर्मों को जानता है तो गीता के वचन से विरोध होगा, 
क्योंकि स्पष्ट ही “भविष्याणि? अर्थात्‌ भविष्य के भी जानने की बात 
कही है । यदि कहा जाये कि ईश्वर द्वारा भविष्य के कर्म-जन्म जानने 
पर भी जीव अपने प्रबल पुरुषार्थ के द्वारा बदल सकता है तो यह 
कहना ठीक न होगा, क्‍योंकि ऐसा स्वीकार करने पर तो ईश्वर का 
ज्ञान अमोघ (संत्य) न होकर असत्य ही सिद्ध होगा | इससे तो ईश्वर 
की सर्वज्ञता ही सिद्ध न होगी, इतना ही नहीं किन्तु ईश्वर ्रान्तिज्ञान 
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से युक्त है ऐसा भी सिद्ध होगा । अतः उपरोक्त दोष रहित ईश्वर की 
सर्वज्ञता बताने की कृपा करें। 

समाधान--भूत-भविष्य-वतंमान के अनन्त-अनन्त जड़ पदार्थो 
तथा अनन्त-अनन्त जीवों के तन-मन में होनेवाळे अनन्त-अनन्त 
परिवत॑नों का भगवान्‌ के मन में एक साथ स्फुरण या प्रत्यक्ष होते 
रहना, सर्वज्ञता नहीं है। क्योंकि ऐसा मानने पर भगवान्‌ अनन्त- 
शान्ति के सागर न हो कर अनन्त विक्षेप रूप अशान्ति के सागर ही 
सिद्ध होंगे। ऐसा मानना तो 'झान्ताकारं' आदि शास्त्रवचनों से 
विरुद्ध होगा अतः ईश्वर की सर्वज्ञता का इतना ही अर्थ मानना 
चाहिए कि वे सभी प्राणियों के भूत-भविष्य-वर्तमान के कर्मों तथा 
जन्मों को जानने में समर्थ हैं । 

इसीलिए सर्वज्ञ भगवान्‌ शद्धूर ने भी सतीजी के चरित्रको 
भी ध्यान लगा कर ही जाना-- 

तब शंकर देखिड घरि घ्यावा । 
सती जो कोनहि चरित सब जाना ॥॥ 

इस प्रकार ईश्वर की सर्वज्ञता प्रथम से जीवों के भावो जन्मों 
तथा कर्मों को बिशेष रूप से जानकर जब रखती ही नहीं, तब वह 
पुरुषार्थं की वाधक होगी यह शंका ही नहीं हो सकती । हाँ किसी 
कारण विशेष से ईश्वर की तो बात ही क्या किसी सर्वज्ञ ऋषि ने भी 
यदि किसी जीव के भावी जन्म को ध्यान द्वारा विशेष रूप में प्रथम 
से ही जान लिया है तो उस जीव को उस जन्म को देनेवाछे कमं 
अवश्य ही करने पड़ेगे, वहाँ जीव का पुरुषाथं सफल न होगा, क्योंकि 
ईश्वर की ही नहीं ऋषि की भी सर्वज्ञता अमोघ होने से असत्य नहीं 
हो सकती । ऐसे अपवाद रूप कुछ विशेष स्थलों को छोड़ कर अन्यत्र 


सब स्थलों में पुरुषार्थ सार्थक होने से पुरुषार्थं प्रतिपादक शास्त्र भी 
सार्थक हैं व्यर्थ नहीं । 


( ७७ ) 


ध्यान लगा कर जानने पर भी ऋषि, देवता, ब्रह्मा आदि की 
सर्वज्ञता से ईश्वर की स्वज्ञता में विशेषता यह कि ईश्वर अनन्त 
अनन्त ब्रह्माण्डों की बात को जान सकता है, किन्तु ब्रह्मादि अपने 
अधिकारानुसार त्रिलोकी या एक ब्रह्माण्ड की ही बात जान सकते 
हैं, अनन्त ब्रह्माण्डों की नहीं जान सकते । 

शद्धूय--यदि ज्योतिषशास्त्र को सत्य माना जाये तो उनके 


` अनुसार बताये गये मनुष्य के स्वभाव कमं, घुखदुःखभोग में परिवर्तन 


न हो सकेगा । ऐसी दशा में स्वभाव, कर्म आदि के सुधार के लिए 
किया गया पुरुषार्थ व्यर्थ होगा । ॥ 

इस प्रकार ज्योतिषशास्त्र भी पुरुषार्थ बाधक है क्या ? 

समाधान--५० मील प्रतिघंटे चलनेवाली गाडी ५०० मील का 
मार्ग पार करके १० घंटेमें अमुक स्थल पर अवश्य ही पहुँच जायेगी, 
ऐसा निर्णय गणितशास्त्र के आधार पर दिया जाता है । यदि चढ़ाई- 
उतराई, वायु की सम्मुखता-विमुखता, गति की न्यूवता-अधिकता 
आदि साधक-बाधक उपस्थित न हों तो अवश्य ही उक्त निर्णय सत्य 
होता है । ज्योतिषशास्त्र भी गणितशास्त्र होने के कारण उसके द्वारा 
कथित स्वभाव, कमं, सुखदुःख आदि तभी सत्य होते हैं जब उसके 
साधक-बाधक अनुष्ठान न किये जायें । यदि ऐसा न होता तो ज्योतिष- 
शास्त्र स्वयं बुरे स्वभाव, कमं और दुःख से बचाव के अनुष्ठान का 
विधान न करता । विधान करने से ही यह सिद्ध हो जाता है कि 
ज्योतिषशास्त्र पुरुषार्थं का बाधक नहीं है । 

वर्तमान में ज्योतिषशास्त्र का सम्यक्‌ ज्ञान रखनेवाले, हस्तरेखा- 
ज्ञान, मस्तिष्क रेखाज्ञान तथा आकृतिज्ञान से मिलान कर फर का 
बखान करनेवाले विद्वान्‌ बहुत कम हैं । इसलिए सिद्धान्ततः गणित- 
शाख की तरह ज्योतिषशास्त्र सत्य होने पर भी ज्योतिषियों के कथन 
प्रायः सत्य नहीं होते । अतः उन पर विशेष ध्यान न दे कर अपने 
सुधार का पुरा पृरुषार्थ करना ही चाहिए । 


( ७८ ) 

ब्रह्मा, विष्णु तथा शिव भिन्न हैं या अभिन्न 
शङ्का-कहीं शास्त्रों में ब्रह्मा, विष्णु तथा शिव की एक दूसरे 
से उत्पत्ति बताई है, कहीं इन तीनों की भी किसी एक अन्य तत्त्व से 
उत्पत्ति बताई है, कहीं इन्हें भिन्न तो कहीं अभिन्न कहा है। कहीं 
भिन्न या अभिन्न मानने की निन्दा-प्रशंसा की है। कहीं विष्णु को 
ही मुक्तिदाता कहा है शिव को नहीं | कहीं शिव को भी मुक्तिदात्ता 

कहा है । देखिये-- 

(१) अशक्तोऽहं गुणान्‌ वक्तुं महादेवस्य धीमतः । 

ब्रह्मविष्णुसुरेशानां स्रष्टा च प्रभुरेव च ॥। 

( अनुशासन पर्व १४।३-४ ) 
योऽसृजद्‌ दक्षिणादङ्भाद्‌ ब्रह्माणं लोकसस्भवस्‌ । 
वामपार्श्वात्तथा विष्णुं लोकरक्षार्थसीश्वरः ॥ 

( अनुशासन पर्वं १४।३४७ ) 
अर्थ--मैं महादेवजी के गुणों का वर्णन करने में असमर्थं हूँ, वे 
ब्रह्मा, विष्णु तथा सुरेश को उत्पन्न करनेवाले और उनके स्वामी हैं । 
जिस ईश्वर ( महादेव ) ने अपने दक्षिण अङ्ग से लोक उत्पादक 
ब्रह्मा को रचना की है और वामपाइवं से लोकरक्षक विष्णु की 
रचना की है । 
(२) यदास्य नास्मान्नलियादहमासं सहात्मनः । 

( भाग० २।६।२२ ) 
सृजामि तथ्षियुक्तोडहु हरो हरति तद्वशः । 
निश्वं पुरुषरूपेण परिपाति त्रिशक्तिधृक्‌ ॥। 

( भाग? २।६।३१ ) 


( ७९ ) 


अ्ुवोमंध्यातप्रजापतेः ` `` कुमारो नीललो हितः । 
( भाग० ३।१२।७ ) 
अथं--मैं ( ब्रह्मा ) महात्मा ( विष्णु ) के नाभिकमल से उत्पन्न 
हुआ। उनसे नियुक्त हुआ मैं सृष्टि करता हूँ और उनके वश हुये 
हर ( शंकर ) संहार करते हैं । तीनों शक्तिधारण करनेवाले वे पुरुष 
( विष्णु ) रूप से विश्व का पालन करते हैं । प्रजापति ( ब्रह्मा ) की 
भौहों के मध्य से नीललोहित कुमार ( रुद्र ) उत्पन्न हुये । 
(३) देवदेव महादेव भूतात्मन्‌ भुतभावन । 

( भाग० ८।७।२१ ) 
त्वमेकः सर्वजगत ईश्वरो बन्धमोक्षयोः । 

( भाग० ८७२२ ) 
पुणसथ्या स्वशक्त्यास्य सर्णस्थित्यप्ययान्विभो । 
धत्से यदा स्वदृक्‌ सुमन्‌ ब्रह्मविष्णुशिवाभिधाम्‌ ॥ 

( भाग० ८।७।२३ ) 
त्वं ब्रह्म परमं गुह्यं सदसद्भावभावनः । 

( भाग० ८।७।२४ ) 

अर्थ-हे देवों के देव ! हे महादेव ! हे भूतात्मन्‌ ! हे भूतभावन ! 
आप ही एक सर्वंजगतु के बन्धनमोक्ष के ईश्वर अर्थात्‌ दाता हैं । 
हे स्वयंप्रकाश भूमन्‌ ! जब गुणमयी अपनी शक्ति द्वारा इस संसार 
की सृष्टि, स्थिति तथा प्रलय करते हुँ, तब हे प्रभु ! ब्रह्मा, विष्णु 
तथा शिव नास धारण करते हैं। आप ही परम गुह्य ब्रह्म हैं । 
सद्‌-असद्‌ भावों को भावित करनेवाले हैं । 

(४) 'बह्याविष्णुरब्रेखरास्ते सर्वे सम्प्रसुयते' । 

अथं--ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र तथा इन्द्र सभी आप से ही उत्पन्न 

होते हैं । 


0८22. ) 


(५) च्याणामेकभावानां यो न पश्यति वे भिदाम्‌ । 
(भाग० (४७५४) 
रुद्रो वारायणश्चेव सस्बेक द्िधाकृतस्‌ । 
(शान्तिपर्व ३४१।२७) 
यो विष्णु: स तु वे रुद्रो यो रुद्रः स पितामहः । 
एका मुतिस्त्रयो देवा रुद्रविष्णुपितामहाः ॥। 
(हरिवंश विष्णुपर्व १२५।३१) 
अर्थ—तीनों में एकभाव को जो देखता है भेद नहीं ही देखता 
है । रुद्र और नारायण रूप से एक ही सत्व दो भावों को किया गया 
है। जो विष्णु हैं, वही रुद्र हैं, जो रुद्र हैं, बही पितामह ब्रह्मा हैं। 
रुद्र, विष्णु तथा ब्रह्मा ये तीनों देवता एकमूति ही हैं । 
(६) विष्णृब्रह्मादिदेवानामेक्यं जानन्ति ये नराः । 
ते यान्ति नरकं घोरं घुनरावृतिर्वाजतम्‌ ॥। 
(गरुड पु० बृह्‌० ख० ४६) 
यस्तु नारायणं देवं ब्रह्मर्ट्रादिदेवतेः । 
समत्वेनेव वीक्षेत स पाखण्डी भवेद्‌ _वस्‌ ॥। 
(प्म पु०) 
अर्थ--विष्णु ब्रह्मा आदि देवों की एकता जो मनुष्य जानते हैं 
वे पुनरावृत्ति रहित अर्थात्‌ सदा के लिए नरक को प्राप्त होते हैं । 
जी ब्रह्मा, रुद्रादि देवताओं के साथ नारायण देव को भी समान 
देखता है वह निश्चय ही पाखण्डी होता है । 
(७) मुक्ति प्रार्थयमानं मां पुनराह त्रिलोचनः । 
मुक्तिप्रदाता सर्वेषां विषण्रेव ७ संशयः ॥। 


(हरिवंश भविष्यपर्वं ८०।३०) 


( «१ ) 


बरं वृणीष्व भट्ट ते ऋते केवल्यसद्य नः । 
एक एवेश्वरस्तस्य भगवान्‌ विष्णुरव्ययः ॥ 
(भाग० १०।५१।२०) 
अर्थ--मुक्ति की प्राथना करनेवाले मुझसे शंकरजी ने कहा 
कि सभी को मुक्ति देनेवाले विष्णु ही हैं, इसमें संशय नहीं । मुझसे 
केवल्य (मुक्ति) को छोड़कर वरदान माँग लो, एक भगवान्‌ विष्णु 
ही उसके ईश्वर अर्थात्‌ दाता हैँ । 
(=) त्वमेकः सर्वजगत ईश्वरो बन्धमोक्षयोः । 
(भाग० ८७२२) 
अर्थ--आप ( शिव ) ही सवंजगत्‌ के बन्ध और मोक्ष के ईश्वर 
अर्थात्‌ दाता हैं । 
इन परस्पर विरुद्धशास्त्रवचनों के कारण यह शंका होती है कि 
ब्रह्मा, विष्णु तथा शिव भिन्न हैं या अभिन्न? क्या इन तीनों की 
उत्पत्ति एक दूसरे से होती है या किसी अन्य परमतत्त्व से तीनों को 
उत्पत्ति होती है या परमतत् इन तीन रूपों में प्रगट होता है? 
मुक्तिदाता शिव हूँ या विष्णु ? भिन्न या अभिन्न मानने की निन्दा 
क्यों को है ? इन शंकाओं का सम्यक्‌ समाधान प्रदान कीजिए । 


समाधान--कोटि-कोटि ब्रह्माण्डों की उत्पत्ति, स्थिति और संहार 
की शक्ति से युक्त परब्रह्म एक ही है । विष्णु को सर्वोत्कृष्ट प्रतिपादन 
करनेवाले इतिहास-पुराण-प्रकरणों में उसी परब्रह्म को विष्णु शब्द से 
कहा गया है। उन्हीं पुराणादि में या अन्यत्र उन विष्णु से जो ब्रह्मा, 
शिव तथा विष्णु की भी उत्पत्ति कहीं-कहीं कही गई है, वह केवल 
एक-एक ब्रह्माण्ड के उत्पादक, संहारक तथा पालक हैं। इस प्रकार 
विष्णु भगवान्‌ के दो रूप हें १. कोटि-कोटि ब्रह्माण्डों की उत्पत्ति, 
स्थिति तथा संहार करने की शक्तिवाले कारण रूप विष्णु भगवान्‌ | 

६ 


(2) 


२. एक ब्रह्माण्ड की पालन-शक्ति से युक्त कार्यरूप विष्णु 
भगवान्‌ | कारणरूप विष्णु से कार्यरूप विष्णु की उत्पत्ति का अर्थ 
भी पालन रूप एक शक्ति से युक्त विष्णु की अभिव्यक्ति बताने में ही 
है, उत्पत्ति बताने में नहीं | क्योंकि जीव जैसे कमं के परवश होकर 
उत्पन्न होता है वैसे वह कार्यरूप विष्णु भी कर्मपरवश होकर उत्पन्न 
नहीं होते । 

इसी प्रकार ब्रह्मा या शिव को सर्वोत्कृष्ट प्रतिपादन करनेवाले 
शास्त्रों में उसी सवंकारण रूप परब्रह्म को ही ब्रह्मा या शिव शब्द से 
कहा है। उनसे जिन विष्णु, ब्रह्मा तथा शिव की उत्पत्ति कही है, वे 
एक-एक ब्रह्माण्ड के पालक, उत्पादक एवं संहारक हैं। इनकी भी 
उनसे अभिव्यक्ति ही होती है उत्पत्ति नहीं। | 

तात्पर्यं यह्‌ है कि कोटि-कोटि ब्रह्माण्डों की उत्पत्ति, स्थिति तथा 
संहार करने की शक्ति से युक्त सर्वकारण परब्रह्म रूप से वणित ब्रह्मा- 
विष्णु-शिव तो एक ही तत्त्व हैं, सवैथा अभिन्न ही हैं, भिन्न नहीं । 
इसी दृष्टि से अंक ५ में लिखे शास्त्रवचनों में इनकी एकता = 
अभिन्नता कही गई है। अतएव इन्हें अभिन्न जाननेवालों की 
प्रशंसा तथा भिन्न जानने वालों की निन्दा की जाती है। 

अंक ४ में जिन ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र की उत्पत्ति कही गई है वे 
एक एक ब्रह्माण्ड के उत्पादक, पालक तथा नाशक हैं और जिससे 
इनकी उत्पत्ति होती है वह सर्वकारण रूप परब्रह्मा तत्त्व है । एक-एक 
ब्रह्माण्ड के पालक कार्यरूप विष्णु आदि से कार्यरूप विष्णु, ब्रह्मा 
तथा शिव की उत्पत्ति नहीं होती है। 

इस विवेचन से यह स्पष्ट हो जाता है कि अंक १ तथा ३ में जिस 
शिव से ब्रह्मा, विष्णु और शिव की उत्पत्ति कही है, वे शिव कारण 
रूप परब्रह्मा हैं और उनसे उत्पन्न होनेवाले ब्रह्मा आदि कार्यरूप 
हैं एबं अंक २ में जिस विष्णु से ब्रह्मा और शिव की उत्पत्ति कही है 


( ८३ ) 


चे विष्णु कारण रूप परब्रह्म हैं और उनसे उत्पन्न होनेवाले ब्रह्मा 
और शिव कार्यरूप हैं | इसी प्रकार तुलसीदासजी के रामजी कारण 
रूप परब्रह्म हैं और उनसे उत्पन्न होनेवाले ब्रह्मा, विष्णु और शिव 
कार्यरूप हैं-- 
जासु अंश ते उपर्जाह नाना । 
संभु विरंचि विष्णु भगवाना ॥ 
(१।१४३।६) 
जासु अंश उपर्जाह्‌ गुनखानी । 
अगनित उमा रमा ब्रह्मानी ॥। 
(१।१४७।३) 
इन कार्यरूप ब्रह्मा तथा शिव की कारणरूप विष्णु या 
नारायण से एकता जाननेवालों की ही अंक ६ में निन्दा की है। 
निन्दा का यह भी तात्पर्यं हो सकता है कि कारण रूप की ही 
उपासना करनी चाहिए कार्यरूप की नहीं | पर की निन्दा स्व-स्व 
इष्ट में निष्ठा करने की दृष्टि से भी कर दी जाती है। ऐसे स्थलों में 
जिसकी निन्दा की गई है वह उपासनीय न होता हो, ऐसा वहाँ 
तात्पय॑ नहीं होता, उसके भक्त के लिए तो बह उपासनीय ही 
होता है । 
अंक ७ में जो विष्णु को ही मुक्तिदाता कहा है शिवादि को 
नहीं । उसका तात्पर्यं भी कारणरूप विष्णु को मुक्तिदाता तथा 
कार्यूप शिव को मुक्ति के अदाता बताने में समझना चाहिए, क्योंकि 
अंक ८ में कारणरूप शिव को स्पष्ट ही मुक्तिदाता बताया है। कार्य॑- 
रूप शिव भी जीव की तरह असमर्थ होने या कारणरूप शिव से . 
सवंथा भिन्न होने से मुक्ति न दे पाते हों, ऐसी बात नहीं है । किन्तु 
परशुरामादि की तरह केवल कार्थ विशेष के लिये प्रकट होने के 
कारण वेसा कथन किया गया है अथवा यहाँ भी स्व इष्ट में 


( ce) 


अर्थात्‌ विष्णु-भक्त की विष्णु भगवान्‌ में पूर्ण निष्ठा कराने के लिये 
ही विष्णु को ही मुक्तिदाता कहा है रिव को नहीं । 

कुछ वेष्णवाचायौँ ने अंक २ तथा अंक ६ के आधार पर विष्ण 
को ही सर्वोत्कृष्ट और शिव को निक्ृष्ट सिद्ध करने का प्रयास किया 
है एवं कुछ शेवाचार्यों ने अंक १ तथा ३ के आधार पर शिव को 
ही सर्वोत्कृष्ट और विष्णु को निकृष्ट सिद्ध करने का प्रयास किया 
हैं। मेरी दृष्टि से उनका वह प्रयास भी स्व-स्व इष्ट में पूर्ण श्रद्धा 
के लिये ही है। क्योंकि अंक ५ में अति स्पष्ट शब्दों में तीनों को 
एक ही कहा है । 

“विष्णु से ब्रह्मा तथा शिव की उत्पत्ति के वचन तो झां में 
मिलते हैं, किन्तु शिव से विष्णु की उत्पत्ति बतानेवाला एक वचन 
भी शाख में नहीं मिलता” ऐसा मानकर विष्णु को सर्वोत्कृष्ट बताने- 
वाले विद्वानों को अंक १ तथा ३ में शिव से विष्णु की उत्पत्ति 
कथन करनेवाले वचनो को ध्यान से पढ़ना चाहिये । 


अतः मेरे विचारानुसार कारणरूप ब्रह्मा, विष्णु और शिव 
अभिन्न ही हैं । 


हरिनाम पापनाशक है या ब्रत-तपादि 


शङ्का-मनुस्मृति आदि धर्मशा्रों में ब्रह्महत्या, मातृगमन, 
मद्यपान आदि महापापों के ही नहीं किन्तु गोहत्या, पशुगमन 
मूत्रपान जैसे उपपातको तथा क्षुद्रपापों के नाश के लिये भी अति. 
कष्टदायक कठिन चान्द्रायणादि ब्रतों तथा निराहार ब्रतों का विधान 
किया है । यदि हरिनाम लेने या गज्ञास्तान करने जैसे कष्टरहित, 
सुखद तथा सुगम साधन से भी ब्रह्माहत्या आदि महापापों का भी 
विनाश होना स्वीकार किया जायेगा तो मनुस्मृति-कथित कष्टदायक 


( «५ ) 


साधनों में किसी को प्रवृत्ति हो न होगो। ऐसी दशा में उनकी भो 
व्यर्थंता होगी । 


समाधाव--इस शङ्का का समाधान विद्वानों ने अनेक प्रकार से 
किया है । 


(१) मनुस्मृति में कथित साधन बहुत कष्टसाध्य होने से कामना- 
पूर्वक प्रगट रूप में किये गए ब्रह्माहत्यादि महापापों के तथा गोहत्यादि 
उपपातकों के नाशक हैं । भगवन्नाम-जप, गङ्गास्तानादि कष्टरहित 
होने से अप्रकट रूप में किये गए मूत्रपान, मांस आदि अभक्ष्य भक्षण 
रूप क्षुद्रपापों के नाशक हैं । इस प्रकार दोनों की सार्थकता सिद्ध 
होने से किसी की भी व्यरथंता न होगी । 


(२) अन्य विद्वानों का कहना है कि हरिनाम-जप से ब्रह्महत्या 
आदि महापापों का भी नाश होता है ऐसा पुराणों में स्पष्ट वर्णन है । 
अतः श्वद्धाभक्तियुक्त व्यक्ति के सभी पापों का नाश हरिनाम से ही 
हो जाता है। किन्तु जो श्रद्धाभक्तिरहित हैं, उनके पापों का नाश 
स्मृतिथों में कथित प्रायश्चितो से होता है, अतः उनकी भी व्यर्थता 
नहीं होगी । 

(३) अन्य विद्वानों का कहना है कि 'पाप करने के बाद जिन्हें 
अति पश्चात्ताप होता है, उन पुरुषों के लिए हुरिनाम-स्मरण ही पाप- 
नाशक है' ऐसा विष्णुपुराण में कहा है-- 

कृते पापेऽनुतापो चे यस्य पुंसः प्रजायते । 
प्रायश्चित्तं तु तस्येकं हरिस्मरणं परम्‌ ॥। 
( विष्णुपुराण २।६।३८ ) 
अतः जिनके हृदय मैं अति पश्चाताप नहीं होता उनके लिए 
स्मृति कथित स्मातं प्रायश्चित्तों की साथंकता है। 
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(४) अन्य विद्वान्‌ कहते हैं कि मरणकाल में स्मार्त प्रायश्चित्तो 
का अनुष्ठान संभव न होने के कारण ख्रियमाण पुरुष के लिए हरिनाम 
ही सर्वंविधपापों का नाशक है।. जीवनकाल में स्मार्तं प्रायश्चित्त ही 
पापनाशक होते हैं, अतः उनकी व्यर्थंता नहीं होगी । 

(५) अन्य विद्वानों का कहना है कि अजामिल के हृदय में अपने 
किये पापों के लिए जरा भी पश्चात्ताप नहीं था, हरिनाम के प्रति 
श्रद्धा-भक्ति भी नहीं थी, विष्णु भगवान्‌ के दूतों द्वारा यमगणों से मुक्त 
किये जाने पर बहुत काल तक जीवन भी व्यतीत किया, तो भी 
पुत्र के नाम के बहाने से लिये गये 'नारायण” इस हरिनाम ने उसके 
समस्त पापों का नाश कर दिया । इसीलिए भागवत में उस प्रसङ्ग 
में कहा है कि 'संकेत, परिहास, गाने, बुलाने में भी लिया गया 
हरिनाम समस्त पापों का हरण करता है। अतः श्रद्धा आदि की 
शतं लगाना ठीक नहीं । 

साङ्झेत्यं परिहास्यं वा स्तोभं हेलनसेव वा । 
वेकुण्ठनाअग्रहणमशेषाघहरं विढुः ॥। 
(भाग० ६।२।१४) 
श्रद्धा-भक्तिसहित निरन्तर जो हरिनाम लेते हैं उनके हृदय से 
तो पापवासना का भी नाश हरिनाम से ही हो जाता है और अन्त- 
काल में हरिनाम उच्चारण न होने पर भी मुक्ति अवश्य हो 
जाती है। 
मरणकाछ में किसी भी प्रकार से एकबार भी लिया गया 
हरिनाम सब पापों का नाश करके मुक्ति भी वैसे ही प्रदान कर देता 
है, जेसे शाख्प्रमाण के आधार पर काशीमरण मुक्ति प्रदान 
करता है । 
हरिनाम की ऐसी महिमा होने पर भी जिनके हृदय अत्यन्त 
दुर्वासना से युक्त हैं, उनकी सरल भगवन्नाम में वैसे ही श्रद्धा नहीं 


( cs ) 


होती, जैसे अतिधनियों की सरल चिकित्सा में श्रद्धा नहीं होती । 


` अतः उनके लिए कठिन स्मातं प्रायश्चित्तों की सार्थकता है । 


(६) पूज्यपाद प्रातःस्मरणीय, अनुकरणीय, सव॑दशनममंज्ञ, 
वेदान्तविशेषज्ञ, इतिहास-पुराण-भक्ति-धर्मंशाखसमन्वयममंज्ञ, 
ज्ञानभक्तिधर्मेनिष्ठ' करपात्रीजी महाराज का तो कहना है कि 
भगवच्चाम-प्रहण से अलौकिक-भक्तिमृक्ति-प्रतिबन्धक पापों का नाश 
अवश्य हो जाता है । तथापि लौकिक व्यवहार शुद्धि के लिए स्मातं 
प्रायश्चित्तो की सार्थकता है। यही कारण है कि हरिनाम को प्रधान 
माननेवाले अयोध्या, मथुरा, वृन्दावन आदि तीर्थस्थानों के विद्वान्‌ 
भी लौकिक व्यवहार की शुद्धि के लिए स्मार्त प्रायश्चिततों के ही 
अनुष्ठान का विधान करते हैं । 

एकान्त में किये गुप्तपापों में पुनः प्रवृत्ति न हो इसलिए उन 
गृप्तपापों की निवृत्ति के लिए भी लौकिक शुद्धि के सम्पादक स्मातं 
प्रायश्चित्त किसी बहाने से हरिनामनिष्ठ को भी करना चाहिए। 
अन्यथा प्रबलदण्ड का भय न होने के कारण पुनः पापकर्म में प्रवृत्ति 
हो जायेगी । ऐसी दशा में नाम के बल पर निषिद्धकर्मो में प्रवृत्ति 
होना' यह भगवन्नाम अपराध होगा जिससे हरिनाम की पापनाशक 
शक्ति कुण्ठित हो जाने से हरिनाम उच्चारण करने पर भी मुक्ति न 
होगी । इस प्रकार लौकिक-अलौकिक शुद्धि में उपयोगी होने से 
हरिनाम तथा स्मातं व्रततपादि प्रायश्चित्त दोनों ही पापनाशक हैं, 
अतः दोनों की सार्थकता है किसी की भी व्यर्थता नहीं । 

( इस भाववाले वचन पूज्यपाद करपात्रीजी ने “विचार पीयूष” 
ग्रन्थ में पृष्ठ २३५ में कहे हैं । ) 

टिष्पणो—मद्य-मांस आदि अभध््यभक्षण जन्य रस, रक्त, मांस, 
मेद आदि धातुओं की अशुद्धि की शुद्धि तो उसके अनुरूप पञ्चगव्य- 
पान, निराहाररूप ब्रत-अनुष्ठान आदि स्मातं प्रायश्चित्तों के बिना हो 
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ही नहीं सकती । रे क्योंकि हरिनाम केवल पापनाशक ही है धातुगत 
अशुद्धिनाशक नहीं । अतः स्मातं प्रायश्चित्त व्यर्थं नहीं । i 
( सूचना--भगवच्चाम-जप के विषय में होनेवाळी शंकाओं का 


विशेष समाधान मेरी ' में 

1 'साधनविचार’ नाम की पृस्तक में भगवन्न 
जज में Ne ह 
पप" लेख में देखें | ) ठ 


प्रारब्ध विषयक शङ्का समाधान 


शङ्का-संतों से सुना, सद्ग्रन्थों में पढ़ा कि अतिप्रबल प्रारड 
पुना, त रब्ध- 
भोग भोगना ही पड़ता है, उसे कोई मिटा नहीं सकता । यहाँ यह 
शङ्का होती है कि प्रारब्धभोग' से कया लेना चाहिए मानसिक: 
हर्ष-शोक या इनके निमित्तरूप सम्पत्ति, विपत्ति, शारीरिक कष्ट या 
आराम | 


समाधान-मानसिक हषं-शोकों को 'प्रारब्धभोग' शब्द से नहीं 
लया जा सकता, क्योंकि प्रायः वे अविवेकजन्य होते हैं, इसलिए 
उन्हें मिटा सकते हैं । लोक में देखा जाता हैकि एक प्रकार की 
सम्पत्ति, विपत्ति तथा शारीरिक कष्ट या आराम को प्राप्ति में बही 
व्यक्ति विवेककाल में हुषं-शोक नहीं करता, अविवेककाळ में ही 
करता है । इसीलिए गीता में कहा है-- 


१ की हि १ 
याँ न हृष्यति न द्वेष्टि न शोचति न काङक्षति' 
हज (१११७ ) 
तः हर्ष-शोक के निमित्तरूप सम्पत्ति, विपत्ति तथा शारीरिक 
कष्ट या आराम को ही 'प्रारब्धभोग” शब्द से लेना चाहिए। 
राङ्गा-यदि इनके प्राप्ति के हेतु भी निश्चित हों तो किसी ने 
स डाळ कर सम्पत्ति प्राप्त कीया किसी डाक ने किसी को 
पत्ति में डाल दिया या किसी ने स्वयं कुपथ्य सेवन द्वारा शारीरिक 


Cee 1 


कष्ट उत्पन्न कर लिया या किसी ने कुपथ्य सेवन करा के कष्ट उत्पन्न 
कर दिया । इन सभी को कुछ भी पाप नहीं होना चाहिए, क्योंकि 
इन लोगों का उनमें हेतु होना अटल प्रारब्ध द्वारा पहले से ही 
निश्चित था जिसे वे टाळ ही नहीं सकते थे । 
समाधान--सम्पत्ति, विपत्ति आदि की प्राप्ति के हेतु प्रायः 
निश्चित नहीं होते। इसलिए सम्पत्ति की प्राप्ति न्याययुक्त व्यापार 
आदि के द्वारा भी हो जाती एवं विपत्ति की प्राप्ति दुर्घटना द्वारा भी 
होजाती तथा कुपथ्य सेवन पदार्थ का ज्ञान न होने से भी हो 
जाता । अतः जिन लोगों ने जानबूक्षकर शाश्निषिद्ध मार्ग को 
अपनाया है, उन्हें पाप अवश्य लगेगा । यही कारण है किजिल्हें 
सम्पत्ति, विपत्ति, कष्ट या आराम प्राप्त होता है वह उनके अटल 
प्रारब्ध द्वारा ही प्राप्त होने पर भी उनकी प्राप्ति में जानबूझ कर 
जो लोग शास्त्रबिरुद्ध मार्ग अपनाते हैं, उन्हें इस लोक में सरकार 
दण्ड देती है, परलोक में यमराज दण्ड देते हैं। ऐसा माने बिना 
तो न्याय-अन्याय नाम की कोई बात ही नहीं रह जायेगी। सभी 
कहे देंगे हमारा वया दोष है, इसी के अनिवायं प्रारब्ध ने मुझसे 
करवाया है । परन्तु ऐसा हृदय से कोई भी स्वीकार नहीं कर सकता, 
वयोंकि जब उसके साथ कोई कष्टदायक व्यवहार करता है तब उसे 
वह भी अन्यायी ही कहता है । | 
यही कारण है कि पशु या पागल मनुष्य से विपत्ति या कष्ट की 
प्राप्ति होने पर उन्हें कोई अन्यायी नहीं कहता, उन्हें लोक-परलोक 
में दण्ड नहीं मिलता, क्योंकि उन्होंने बुद्धिपूर्वक वैसा काम नहीं 
किया । 
शङ्का-व्यभिचार से उत्पन्न सन्तान जिन स्त्री-पुरुषों के संयोग 
से हुई है, वह सन्तान तो उनके शास्त्रनिषिद्ध संयोग के बिना शास्त्र 
विहित संयोग से हो ही नहीं सकती । तो क्या उन स्त्री-पुरुषों को 
पाप नहीं लगेगा ? 


( ९० ) 


समाधान-उत्तम देश, काळ, कुल तथा सदाचारी माता-पिता 
की प्राप्ति में जैसे पुत्र का प्रारब्ध हेतु होता है वैसे ही अधम देश, 
काल, कुल तथा व्यभिचारी माता-पिता की प्राप्ति में भी पुत्र का 
प्रारब्ध हेतु होता ही है । इस दृष्टि से देखा जाये तो व्यभिचार द्वारा 
सन्तान उत्पन्न करने की शास्त्रनिषिद्ध प्रवृत्ति में पुत्र कें प्रारब्ध की 
प्रेरणा को हेतु स्वीकार करना ही पड़ेगा । तो भी उन स्त्री-पुरुषों को 
पाप अवश्य ही लगता है, क्योंकि उन्होंने जानबूझकर शास्त्रनिषिद्ध 
कार्य किया है । ऐक्षा स्वीकार किये बिना लोक-परलोक में व्यभिचार 
करनेवाले को दण्ड न दिया जा सकेगा । सभी कह देंगे इस बालक 
के प्रारब्ध ने ही मुझे प्रेरित किया था, इसमें मेरा क्या दोष है। 
परन्तु ऐसे लोग भी अपनी बहुन-बेटी से निषिद्ध सन्तान उत्पन्न 
करनेवालों को पापी मानते ही हैं । 


श ड्का-अपने उत्पादक व्यभिचारी माता-पिता की सेवा बह 
पुत्र करे तो उसकी परलोक में सद्गति होगी या नहीं ? 

समाधान--अवइ्य होगी । क्योंकि “मातृदेवो भव', 'पितृदेवो 
भव' इन वेदवचनों द्वारा उत्पादक माता-पिता की ही सेवा का 
विधान किया गया है। उसमें सदाचारी होने की शर्त नहीं लगाई 
गई । 

शङ्का- सम्पत्ति, विपत्ति, कष्ट या आराम की प्राप्ति अदृष्टकारण 
रूप केवल प्रारब्धमात्र से नहीं होती, उसमें अपनी या परायी 
शुभाशुभ क्रियारूप दृष्ट कारण भी हेतु अवश्य होता ही है। ऐसी 
दशा में यह प्रारब्ध भोग हो रहा है या तूतनकमं किया जा रहा है, 
इसका विभाग कैसे जाना जायेगा । 

समाधान-सर्वज्ञ भगवानु के अतिरिक्त और कोई इसका 
सम्यक्‌ समाधान प्रदान नहीं कर सकता । तो भी सामान्यतः यह 
कहा जा समता है कि पशु-पक्षी, पागल मनुष्य तथा दीवाळ गिरने 


( ९१ 


आदि से होनेवाळी घटनाओं में प्रारब्धभोग हो रहा है, क्योंकि 
इनमें बृद्धिपूर्वक कोई हेतु नहीं बनता। किन्तु जहाँ बुद्धिपूर्वं की 
गई अपनी या पराई चेष्टा हेतु होती है वहाँ नया कमं भी 
बनता है । 

राङ्का-यह विपत्ति या कष्ट मेरे ही प्रारब्ध का भोग है ऐसा 
मानकर क्या उसमें बृद्धिपू्वंक हेतु बननेवाले को दण्ड देने-दिलाने 
का प्रयास नहीं करना चाहिए? दण्ड का प्रयास करने पर पाप 
होगा या पुण्य ? 

समाधान--साधक दृष्टि से यदि उसे दण्ड देने-दिलाने का प्रयास 
न किया जाय तो सर्वोत्तम है, इसे हो शास्त्र में क्षमा नाम का 
सद्गुण कहा है । क्षमावान्‌ को उत्तमलोकों की प्राप्ति होती है। 
लोक-व्यवहार की दृष्टि से आपत्ति या कष्ट में बुद्धिपूर्व हेतु बनने- 
वाले को न्यायपूर्वंक दण्ड देने या दिलाने से पाप नहीं होगा किन्तु 
अन्यायपूर्वक दण्ड देने-दिलाने से उस अन्याय से पाप अवश्य उत्पन्न 
होगा । राजा को तो न्यायपूर्वक अपराधी को दण्ड देने से पुण्य भी 
होगा । इसी प्रकार दूसरे को कष्ट देनेवाले व्यक्ति को अपने अधि- 
कारानुसार न्यायपूवंक दण्ड देनेवाले साधारण व्यक्ति को भी पुण्य 
ही होगा । क्योंकि यह तो जनताजनार्दन की सेवा है | इसीसे दोनों 
की रक्षा होती है। 

शङ्का--प्रारब्ध से ही यदि कष्ट होता है ऐसा माना जाये तो 
कुपथ्य सेवन से जो कष्ट होता है उसे प्रारब्धजन्य केसे कहेंगे ? 

समाधान--प्रारूध शब्द का अर्थ जन्मान्तर में ही किये गये 
कर्म का भोग मानकर यह शंका की गई है । वस्तुतः इस जन्म या 
जन्मान्तर के कर्मका परिपाक होकर फल प्रारम्भ कर देना ही 
प्रारब्ध शब्द का अर्थ होता है। इस परिभाषा के अनुसार कुपथ्य 
सेवन रूप कर्म का परिपक्व होकर कष्ट देना भी प्रारब्ध का ही 
भोग है ऐसा मानना ही चाहिए । 


KR) 
प्रभु के हितकर विधान में दुःख-क्षोभ क्‍यों ? 


शङ्का-सन्तों के मुख से अनेकों बार सुना कि सर्वहितकारी 
होने से प्रभु का प्रत्येक विधान हितकर ही होता है। सुना ही नहीं, 
किन्तु ध्यान देने पर अनेकों बार प्रत्यक्ष अनुभव भी कर लिथा कि 
अमुक घटना उस काल में अतिविकराल प्रतीत होती थी, वस्तुतः 
यदि वह घटना न घटी होती तो आज यह लाभ न हुआ होता । 
बाद में जब कुछ शास्त्रों का अध्ययन किया तो उनमें भी पढ़ने को 
मिला कि प्रभु का विधान हितकर ही होता है। देखिये-नारदजी 
ने कन्या से विवाह करने के लिए प्रभु से सुरूप मांगा था, किन्तु 
उन्हें जंजाल में फंसने से बचाने के लिए प्रभु ने सुरूप न देकर कुरूप 
ही दिया-- 


सुनि हित कारन कृपा निधाना । 
दीन्हि कुलूप न जाइ बखाना॥ 
( १।३२।७ ) 
पत्नी सहित सब कुछ हरण कर सुग्रीव को पीट कर बालि ने 
निकाल दिया, परन्तु जब रामजी का दर्शन हुआ तो सुग्रीव ने उसे 
परम हितकर ही कहा-- 
बालि परम हित जासु प्रसादा । 
मिलेहु रास तुम्ह समन विषाडा ।। 
( ४।६।१९ ) 
रण में नागपाश के बन्धन में बंधे प्रभु को देखकर यद्यपि गरुड- 
जी को बड़ा भारी मोह हुआ था, किन्तु उसके कारण जब काग- 


भुशुण्डिजी से मिले, हरिकथा श्रवण करने को मिली, तब उस मोह 
(श्रम) को हितकर माना । 


( ९३ ) 
सोइ खभ अब हितकरि में माना । 
कीम्ह अनुग्रह इपानिधानः ॥ 


( ७।६८।२) 
` यही कारण है कि माता कुन्ती ने प्रभु से कहा कि है जगद्‌- 
गुरु ! मेरे ऊपर सदा विपत्ति आवे, क्योंकि उस विपत्ति में आपका 
दरांन-स्मरण होता है, जो कि मोक्ष प्रदान करनेवाला है। 
विपदः सन्तु नः शश्वत्‌ तत्र तत्र जगद्गुरो । 
भवतो दर्शनं यत्‌ स्यादपुनर्भवदर्शनस्‌ ॥ 
प्रभु ने अपने मुखारविन्द से कहा भी है कि "जिस पर मैं अनुग्रह 
करता हूँ उसका धन हरण कर लेता हँ-- 
त्रह्मन्‌ यमनुगृह्णामि तष्टिशोविधुनोम्यहम्‌ । 
(भाग० ८।२२।२४) 
यस्याहमणुगृह्हामि हरिष्ये तद्धनं शतैः । 
(भाग० १०।८८।८) 
जिस घटना के बाद कुछ भी हित प्रत्यक्ष अनुभव में नहीं आता 
वहाँ भी हित तो होता ही है, क्योंकि दुःख भोगने से पाप का नाश 
तो होता ही है । दुःखदाता तो अपता कर्म ही है, दुसरा कोई नहीं 
दुःख देता, यही सिद्धान्त है । 
काहु न कोउ सुख दुख कर दाता । 
निज छत कर्म भोग सबु आता ॥ 
(२।९१।४) 


( ९४ ) 


सुखस्य दुःखस्य न कोऽपि दाता परो ददातीति कुबुद्धिरेषा । 
अहं करोमीति वृथाभिसानः स्वककमंसूत्रेण ग्रथितो हि लोकः॥। 
(अध्यात्म रा० २।६।६) 
अथं-सुख-दुःख का दाता कोई नहीं, दूसरा देता है यह मानना 
कुबुद्धि है। में करता हुँ, ऐसा झूठा अभिमान है, लोक अपने कर्म 
से ग्रथित हैं | 
इस प्रकार सन्त तथा सद्ग्रन्थों के वचनो से और अनेकों बार 
अपने प्रत्यक्ष अनुभव से भगवान्‌ के विधान में हित का साक्षात्कार 
कर लेने पर भी जब कभी छोटा सा भी कष्ट आ जाता है तो क्षोभ 
तथा दुःख हुये बिना रहता नहीं । उस कष्ट में निमित्त बने व्यक्तियों 
से द्वेष भी हुये बिना रहता नहीं ऐसा क्यों होता है ? 


समाधान--जिस दवा ने अनेको बार बुखार उतार दिथा, ऐसा 
स्वयं हितकर अनुभव कर लिया है। परन्तु वह दवा खाने में 
इतनी अधिक अरुचिकर है कि उसकी याद आते ही मुख की 
आकृति विक्त हो जाती है, रोम खड़े हो जाते हैं। उस दवा के 
खाने का पुनः अवसर आने पर मुख की आकृति विकृत होगी ही, 
रोम खड़े होंगे ही, पूवं का हितकर अनुभव इसे रोक नहीं सकता, 
केवल दवा खाने की हिम्मत ही करा सकता है। जैसे यह परम 
सत्य है, वैसे ही कष्ट मनुष्य को सहज ही अप्रिय है । अतः अनेकों 
बार हित का अनुभव उस अप्रियता को मिटा नहीं सकता, इसलिए 
कष्ट आने पर क्षोभ या दुःख होता है । हित का अनुभव केवल उस 
कष्ट को सहन करने की हिम्मत ही प्रदान कर सकता है। 


दूसरी बात यह है कि जब कष्ट आता है तब उसका तो प्रत्यक्ष 
अनुभव होता है, किन्तु पूर्व अनुभव के आधार पर उस प्रत्यक्ष कष्ट 
में हित अनुमानित अर्थात्‌ परोक्ष होता है । लोक-व्यवहार में प्रत्यक्ष 


( ९५ ) 


प्रबल होता है और परोक्ष निर्बल होता है। अतः प्रबल कष्ट का 
प्रत्यक्ष अनुभव निबेल परोक्ष हित को दबाकर दुःख-क्षोभ पैदा कर 
देता है। यही कारण है कि इतिहास-पुराणों में वणित महापुरुषों के 
ऊपर जब प्रबळ कष्ट आये तब कुछ काल के लिए प्रायः उन्हें भी 
दुःखित-क्षुभित कर दिया | कभी-कभी हित-अनुभव के संस्कार अति 
प्रबळ रूप में जाग्रत होकर प्रत्यक्ष कष्ट की प्रबलता को भी दबा देते 
हैं, तब प्रत्यक्ष कष्ट में भी दुःख-क्षोभ नहीं होता । 


तीसरी बात यह है कि सभी घटनाओं में देव ( प्राचीन कर्मरूप 
प्रारब्ध ) और पुरुषार्थं ( वतमान कमं ) ये दोनों ही हेतु होते हैं। 
केवल देव या केवल कमं से कार्य ( घटना नहीं होती । ऐसा महा- 
भारत मे कहा है-- 


नहि देवेन सिध्यन्ति कर्माण्येकेन सत्तम । 
न चापि कर्सणेकेन द्वाभ्यां सिद्धस्तु योगतः ।। 
( सोप्तिक पं २।३ ) 


ऐसी दशा में जब प्रारब्ध रूप क्म पर दृष्टि रखकर बात कही, 
सुनी या मानी जाती है, तब क्षोभ-दुःख नहीं होता, किन्तु जब पुरुष 
के वर्तमान कर्म रूप पुरुषार्थं पर दृष्टि रखकर बात कही, सुनी या 
मानी जाती है, तब कष्टदायी घटना में जिस पुरुष का कमं हेतु बनता 
है, उसके प्रति क्षोभ-दवेष हो जाता है । लोक तथा शास्त्र में देव और 
कर्म दोनों ही मान्य हैं, क्योंकि दोनों को माने बिना निर्वाह होता 
ही नहीं । इसीलिए देव पर दृष्टि रखकर एक बार भारद्वाज जी 
कँकई को दोष रहित कहते हैं 


तात कंकइहि दोष नहि गई गिरा मति धूति । 
(२२०६ ) 


(००५७ ४) 
परन्तु तुरन्त यह भी कहते हैं-- 
यहउ कहत भल कहिहि न कोऊ । 
लोक बेद बुध संमत दोऊ। 
( २।२०६।१ ) 
इसी प्रकार श्रीलक्ष्मणजी प्रारब्ध कमं पर दृष्टि रखकर 
कहते हैं 
काहु त कोउ सुख दुख कर दाता । 
निज कृत कर्म भोग सबु आता ॥ 
किन्तु जब बनवास के कष्टों में कैकई के पुरुषां को हेतू 
मानते हैं, तब १४ वर्ष बाद भी क्षोभ का अनुभव करते हैं-- 
कंकइ कहें पुनि पुनि मिले भनक्कर छोभु न जाय । 
(७।५) 
एवं जो सुग्रीव बालि को परम हितैषी कहता है, बही सुग्रीव 
बालि के प्रहार को न सह्‌ सकने पर उस कष्ट में उसे प्रत्यक्ष हेतू 
मान कर उसे काल कहता है । 
बन्धु न होइ मोर यह काला । 
( ४।७।४ ) 
गरुड़जी भी भ्रम को हितकर कहकर भी जब उसमें अपने 


अज्ञान को हेतु मानते हैं, तब अपने को धित्रकारते हुए पछतावा 
करते हैं । 


पाछिल सोह समुझ्षि पछताना । 
ब्रह्म अनादि मनुज कर जाना ।। 
( ७।९२।३ ) 


( ९७ ) 


सामान्य जीवों की तो बात ही क्या, धर्मराज के अंशावतार 
अजातशत्रु कहै जानेवाले राजा युधिष्ठिर के हृदय में जब यह संस्कार 
प्रबलरूप से जाग्रत होता है कि हमलोगों के महात्‌ कष्ट में दुर्योधन 
का पुरुषार्थ हेतु है, तब वे स्वगं में भी अमर्ष (क्षोभ) से युक्त हो जाते 
हैं, और देवताओं से कहते हैं, मैं दुर्योधन को देखना नहीं चाहता- 
ततो युधिष्ठिरो दृष्ट्वा दुर्योवनमबवितः । 
(स्वर्गारोहणपवं १।६). 
अस्ति देवा न मे कामः सुयोधनमुदीक्षितुल्‌ ॥ 
( स्वर्गा० पर्व १।१० ) 
इन सब महापुरुषों को भी क्षोभ-दुःख-्वेष होने में एकमात्र 
कारण कष्ट में व्यक्ति का प्रत्यक्ष हेतु होना ही है। इसे मानना भी 
अनिवार्य है, नहीं तो लोकव्यवहार में कोई व्यक्ति अपराधी सिद्ध न 
होगा, तब उसे लोक या परलोक में भी कहीं भी दण्ड देना संभव 
न होगा । इतना ही नहीं किन्तु व्यक्ति का कोई कर्म सिद्ध न होने 
से कर्मपरिपाक रूप प्रारब्ध ( दैव ) भी सिद्ध न होगा । ऐसी दशा में 
देव और पुरुषार्थं दोनों ही कार्यसिद्धि में हेतु होते हैं, यह लोक, 
शास्त्र तथा अनुभव से भी सिद्ध सिद्धान्त ही नष्ट हो जायेगा । 
सारांश यह है कि कष्ट की सहज अप्रियता, प्रत्यक्ष प्रमाण की 
प्रवळता तथा प्रत्यक्षरूप में व्यक्ति की निमित्तता इन तीन प्रबल 
हेतुओं से प्रभु के हितकर विधान में भी दुःख-क्षोभ हो जाता है । 
क्षमा का स्वरूप, उपाय, पात्र-अपात्र, लाभ-हानि 


क्षमा का स्वरूप--किसी के द्वारा तन, मन, वचन, धन, जन 
आदि से अनुचित व्यवहार किये जाने पर भी उसे सह लेना तथा 
समर्थ होते हुये भी बदला लेने का सङ्कल्प भी न करना, यही क्षमा 
का स्वरूप है। सन्त ने कहा है-- 

७ 


( ९८ ) 


दण्ड देन समरथ सदा युद्ध करन को वीर | 
सुन कटु वचन गरीब के जो न डिगे सो धीर | 


उपाय--अनुचित व्यवहार से मनुष्य को दुःख होता है, दुःख 
मनुष्य को सहज हो अप्रिय होने से असह्य होता है । अतः उसे किसी 
ठोस आधार के बिना सह लेना संभव नहीं । इसीलिए निन्दा आदि 
को सह लेने के लिए ठोस आधार उपस्थित करते हुये उसके लाभों 
का वणंन करते हुये महाभारत में कहा है— 


भरुष्यन्‌ क्रुश्यमानस्थ सुकृतं नाम विन्दति । 
दुष्कृतं चात्मनोऽसषीं रुष्यत्येवापमाष्टि बै ।। 


यदि वाग्भिः प्रयोगः स्यात्‌ प्रयोगे पापकर्मण: । 
वागेवार्थो भवेततस्थ न हयोवार्थो जिघांसतः ।। 
(शान्तिपर्व ११४।३, ९) 


अर्थ--जो निन्दा करनेवाले पर क्रोध नहीं करता, वह उसके 
पुष्य को प्राप्त कर लेता है। वह सहनशील पुरुष अपना सारा पाप 
क्रोधी पुरुष पर ही धो डालता है। यदि पापाचारी पुरुष के द्वारा 
कहुवचन बोलने पर बदले में वैसे ही वचनो का प्रयोग किया जाय 
तो उससे केवल कलहुमात्र ही होगा । जो हिसा करना चाहता है 
उसको गाली देने से कोई प्रयोजन सिद्ध न होगा । 


ऊपर लिखे अलौकिक छाभों में सुदृढ़ भावना जाग्रत रहने पर 
ही दुष्टों द्वारा पहुँचाई गई हानि, निन्दा तथा कष्ट सहन हो सकते हैं । 
अन्यथा हृदय से चाहने पर तथा हजार बार प्रतिज्ञा करने पर भी 
निन्दा आदि सहन करके क्षमा न कर सकेंगे । 


(2९0) 
क्षमा के अधिकारी 
ब्राह्मणानां बलं क्षमा 


अर्थात्‌ ब्राह्मणों (सन्तों) का क्षमा ही बल है । महाराष्ट्र के प्रसिद्ध 
सन्त एकनाथजी जब चन्द्रभागा में स्तान करके निकले तो एक 
दुष्ट ने उनके ऊपर थूक दिया । एकनाथजी ने उससे कुछ भी नहीं 
कहा, पुनः चन्द्रभागा में स्नान कर लिया । बाहर आनेपर फिर उसने 
थूक दिया, उन्होंने फिर स्तान कर लिया । इस प्रकार सौ बार बुष्ठ 
ने थुक्रा, सन्त ते सौ बार स्वान कर लिया, परन्तु उसे कुछ भी नहीं 
कहा । सन्त के इस महान्‌ क्षमाबळ से दुष्ट परास्त होकर उनके 
चरणों में गिर पड़ा । इसी प्रकार विश्वामित्रजी के समस्त अस्त्र 
शस्त्र-बल को वसिष्ठजी ने अपने क्षमाबळ से परास्त कर दिया था । 
तब विश्वामित्रजी ने कहा था कि क्षत्रियबल को धिक्कार है ब्रह्म- 
तेज ही बल है-- 

'घिग्‌ बलं क्षत्रियबलं ब्रह्मतेजो बलं बलम्‌' 
(वा० रा० १।५६।२३) 

ऐसा अनुभव करके ही विइवामित्रजी ने ब्राह्मणत्व-प्राप्ति के 
लिए घोर तप किया था । 

एकनाथजी तथा बसिष्ठजी जैसी सामर्थ्यं सब में नहीं हो सकती, 
अतः असमर्थं पुरुष तो यदि वहाँ से हटकर या अन्य किसी प्रकार से 
अपनी रक्षा कर ले, दुष्ट से कुछ न कहे तो उसके लिए यही क्षमा 
कहलायेगी । 

शत्रु ने अपने देश पर हमला कर दिया हो, देशवासियों के धन 
और धमं का हरण कर रहा हो, देश का कुछ भाग कब्जे में कर लिया 
हो, उसे यदि राजा चुपचाप सहन कर ले, शत्रु से बदला न ले, तो 


( १०० ) 


यह राजा के अधिकार के अनुरूप न होने से क्षमा] न), कहलायेगी, 
किन्तु इसे तो कायरता ही कहा जायेगा-- 


रिपु पर कृपा परम कदराई | 


हाँ, यदि शत्रु अख्न-शखहीन हो जाये, भागने लग जाये या 
शरणागत हो जाये, ऐसी दशा में समर्थ होते हुए भी उसे न मारना, 
अभयदान देना, यही राजा के लिए क्षमा कहलायेगी एवं जिन 
माता-पिता, पत्नी-बच्चों की रक्षा का भार जिस पर है, समर्थ होते 
हुये उनकी दृष्टो से रक्षा न करना, क्षमा नहीं किन्तु कायरता ही 
होगी । अतः कहाँ, किसे, किस प्रकार क्षमा करनी चाहिए यह भी 
ध्यान रखने की बात है। 


क्षमा के पात्र-अपात्र 


केवल अपने प्रति किये गये अन्याय को सह लेना अन्यायी को 
दण्ड देने दिलाने का सद्धूत्प भी न करना, ऐसी क्षमा का उद्देश्य 
जब केवल अपने हृदय की शान्तिमात्र होता है, तब क्षमा का कौन 
पात्र है कौन अपात्र है, इस बात पर विचार करने की आवध्यकता 
नहीं होती । किन्तु जब किसी की रक्षा का उत्तरदायित्व या अन्यायी 
के सुधार का भार जिस पर होता है, तब उसको क्षमा का कौन 
पात्र है, कौन अपात्र है ? इसपर विचार करने की भी परम आवश्य- 
कता होती है। नहीं तो रक्षणीय की रक्षा नहीं यो पाती तथा अन्यायी 
का सुधार भी नहीं हो पाता । इतना ही नहीं, किन्तु अन्यायी क्षमा 
करनेवाले को असमर्थं समझकर और अधिक अन्याय करता है, 
जिससे उसका सुधार न होकर बिगाड़ ही होता है। इसीलिए 
वाल्मीकि रामायण में कहा है-- 


CR) 


प्रशसश्च क्षमा चेब आजंवं प्रियबादिता । 
असासथ्यंफला ह्यते निर्गुणेषु सतां गुणाः ॥ 
(बा० रा० ६।२१।१४-१५) 
अथ--क्षमा, शम, नञ्रता तथा प्रियवादिता आदि सन्तों के 
गुणों का प्रयोग यदि गुणहीन (अभिमानी दुष्ट) पुरुषों के प्रति किया 
जाता है, तो वे दृष्ट सन्त को असमर्थ ही समझते हैं । 


सदा क्षमा से हानि 


इसोलिए 'जो नित्य क्षमा करता है, उसे बहुत दाष प्राप्त होते 
हैं। नौकर उसका तिरस्कार करते हैं और शत्रु उदासीन हो जाते 
हैं । कोई भो उसके सामने नहीं झुकता । इसलिए हे तात ! पण्डितों 
ने सदा क्षमा करना अच्छा नहीं माना' । ऐसा महाभारत के वनपवं 
में कहा है-- 
यो नित्यं क्षमते तात ! बहून्‌ दोषान्‌ स बिन्दति । 
भुत्या परिभवग्त्येननुदासोनास्तथाऽरयः ॥ 
सर्वेभुतालि चाप्यस्य न नभम्ति झदाचन। 
तस्वान्वित्यं क्षमा तात ! पण्डतंरपवादिता ॥ 
(महाभा० वनपवं २८७-८) 


` सदा अक्षमा से हानि 
एवं सदा क्षमा न करने से होनेवाली हानि का वर्णन भी 
महाभारत में इस प्रकार किया है--रजोगुण से व्याप्त क्रोधी मनुष्य 


अपने तेज से अवसर-अनवसर का विचार न करके नाना प्रकार के 


८९:२०) 


दण्ड देता है । उसका मित्रों के साथ विरोध हो जाता है तथा लोगों 
से और स्वजनयों से मी द्वेष हो जाता है | इसीलिए सदा अति क्रोध 
(अक्षमा) न करे तथा सदा अति मृदु (क्षमा) भी न बने समथा- 


चुसार मृदु अथवा तीक्षण होना चाहिए~- 


अस्थाने यदि चा स्थाने सहतं रजसाऽऽबृतः । 
क्रुद्धो दण्डान्‌ प्रणयि विविधान्‌ स्वेन तेजसा ॥ 
भित्रेः सह विरोधं चच प्राप्नुते तेजसाऽऽवृत्तः । 
आप्नोति द्वेष्यतां चेच लोकात्‌ स्वजनतस्तथाः ॥। 
वस्मा्ात्युत्सुजेल्‌ तेजो न च नित्यं सुदुर्भवेल्‌ । 
काले काले तु सम्प्राप्ते सृढुस्तीकषणोऽपि वा भवेत्‌ ।! 
(महाभा० वनपर्व २८।१७, १८, २३) 
असा तथा अक्षमा (क्रोध) के विषय में ऊपर (लखी संक्षिप्त बातों 
का विस्तार से विवेचन महाभारत के वेनपवं अध्याय २८ में तथा 


शान्तिपर्वं के अध्याय ११४ में किया है। जिज्ञासु जन उन्हे 
अवश्य पढ़ें । 


शास्त्रज्ञान-अ नुभवज्ञाच 


श्का- कुछ महानुभावों का कहना है कि धमं, ब्रह्म तथा नरक, 
स्वर्गादि अलौकिक तत्त्वों का ज्ञान लौकिक प्रत्यक्षादि प्रमाणों से 
तथा वतमान के सर्वमान्य भौतिक विज्ञान से भी संभव नहीं है । अतः 
थर्णादि का ज्ञान तो अलौकिक, अनादि तथा अपौरुषेय वेदों तथा 
वेदानुसारी स्मृति-पुराणादि शास्त्रों से ही होता है। इसलिये जिसने 
वेदादि शास्त्रों का तात्प निर्णायक उपक्रम, उपसंहार आदि षट्‌- 


प्रमाणों द्वारा गुरुमुख से सम्यक्‌ अध्ययन किया है, वह बिद्वान्‌ ही 
धमं, ब्रह्मादि के विषय में जो ज्ञानोपदेश करता है, उसका ही ज्ञान 
सत्य हो सकता है। इसीलिए मनु महाराज ने अति स्पष्ट शब्दों में 
कहा है-जो वेदशास्त्रःअविरोधी तको से आर्ष उपदेशों का 
अनुसन्धान करता है, वही धर्म को जानता है, दूसरे नहीं-- 
आर्ष घर्सोषदेशं च वेदशास्त्राऽबिरोधिनाः ।' 
घस्तकंणाऽनुसन्धत्ते स धर्म चेद नेतरः ॥। 
(मनु० १२।१०६) 
इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि शास्त्रज्ञान ही सत्यज्ञान होने 
से शास्त्रज्ञानसम्पन्न विद्वान्‌ ही कल्याण का भाजन होगा, केवल 
अनुभव ज्ञान का बखान करनेवाला न होगा । इस विषय में आप 
का वया मत है ? 
समाधान--जिसने आयुर्वेद का सम्यक्‌ अध्ययन, मनन और 
परिशीलन किया है, बहो विद्वान्‌ वैद्य रोगों का सम्यक्‌-निदान, 
औषध, पथ्य, कुपथ्य आदि का ठोक विधान तथा शङ्काओं का सम्यक्‌ 
समाधान कर सकता है, दूसरा नहीं । जैसे यह एक परम सत्य है, वैसे 
ही वेदादिशाल्नमात्रगम्य धमं, ब्रह्मादि का ज्ञान, वेदादिशास्त्र- 
ज्ञान-सम्पन्न विद्वान्‌ ही प्रदान कर सकता है । वही धर्मादि के बारे 
में होनेवाली समस्त शङ्काओं का सम्यक्‌ समाधान प्रदान कर सकता 
है, दूसरा नहीं | यही भेरा मत है। परन्तु कल्याण तो शास्त्रज्ञान के 
अनुसार धर्म, भक्ति और ज्ञान का अनुष्ठान (आचरण) करनेवाले का 
ही होता है, केवल शास्त्रज्ञान का बखान करनेवाले का नहीं होता । 
यही कारण है कि भागवत में अतिःस्पष्ट शब्दों में कहा है-- 
हे राजन्‌ ! बहुत शास्त्रों का ज्ञान रखनेवाले, संशयों का छेदन करने 
में समर्थ, सभापति बननेवाले बहुत से पण्डित असन्तोष के कारण 


( १०४ ) 
अधःपतन को प्राप्त होते हैं-- 
पण्डिता बहवो राजन्‌ बहुज्ञाः संशयच्छिदः । 
सदसस्पतयोप्येके असन्तोषात्‌ पतन्त्यधः ॥। 
(भागवत० ७।१५।२१) 


जैसे आयुर्वेद का सम्यक्‌ ज्ञान रखनेवाला वैद्य भी यदि उसके 
अनुसार खान-पान, औषधिरेवन, पथ्यपालन आदि न करे तो वह 
रोगमुवत नहीं हो सकता । वैसे ही यदि वेदादिशास्त्रज्ञानवान्‌ भी 
उसके अनुसार अनुष्ठान न करे तो मुक्त नहीं हो सकता । 


शङ्का-- कुछ महापुरुषों का कहना है कि जिसे तत्त्व का अप- 
रोक्षात्मक अनुभवज्ञान हुआ है या भगवान्‌ का साक्षात्‌ दर्शन हुआ 
है, वे ही शास्त्रवचनों का यथार्थ-अथं बतला सकते हैं, केवल विद्वत्ता- 
बल पर शास्त्र का यथार्थ ज्ञान नहीं हो सकता है। इस विषय में 
आप का कया मत है ? 


समाधान--जैसे किसी औषधि से जिसने अपना ज्वर रोग दूर 
कर अपरोक्ष अनुभवज्ञान :रोगमुक्ति को प्राप्त कर लिया है। वह 
व्यक्ति भी सम्पूर्ण आयुर्वेद की बात तो दुर रहो, केवल ज्वरप्रकरण 
के सम्पूर्ण वचनों का भी ठीक अर्थ नहीं बता सकता तथा भिन्न- 
भिन्न प्रकार के रोगों से पीड़ित लोगों को रोगमुक्त होने का उपाय 
भी नहीं बता सकता । वैसे ही जिसने किसी साधन द्वारा तत्त्व का 
अपरोक्षात्मक अनुभवज्ञान प्राप्त करके या भगवान्‌ का साक्षात्‌ दर्शन 
करके अपना कल्याण कर लिया है वह भी सम्पूर्ण शा््रों को बात 
तो दूर रही, एक गीता जैसे रूघुशाख् के सम्पूर्ण वचनों का भी ठीक 
अर्थं नहीं बता सकता । सारांश यह है कि गाख्ज्ञानवान्‌ ही शास्रीय 
धर्मादि विषयक शङ्काओं का समाधान करके विभिन्न अधिकारियों 
को उनकी योग्यतानुसार साधन बता सकता है | परन्तु ज्ञात के 
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अनुसार अनुष्ठान न करने के कारण उसका अपना कल्याण न होगा । 
किसी साधन से अपरोक्षज्ञान प्राप्त करनेवाले का अपना कल्याण तो 
हो जायेगा । परन्तु विभिन्त-विरुद्ध शाख्रवचनों का ठीक अर्थं बताने 
तथा विभिन्न साधकों को उनकी योग्यता के अतुसार साधन बताने में 
समर्थ न होगा । वैद्य के दृष्टान्त से यह दोनों बातें स्पष्ट हो जाती 
हैं। इस प्रकार शाद्चज्ञान और अनुभवज्ञान के फल में भेद है । 


विघि-निषेघ का तात्पर्य 


शङ्का-सूतक काल में सूतकी का अन्न अशुद्ध होता है, घण्टे 
भर बाद सूतक समाप्त होते ही स्वयं शुद्ध केसे हो जाता है ? सूतकी 
राजा सन्ध्या आदि कार्य नहीं कर सकता, किन्तु न्याय, युद्ध आदि 
कार्यं कर सकता है, ऐसा क्‍यों कहा है? अनापत्ति काल में स्व- 
उच्छिष्ट (जूठा) भोजन भी अपवित्र-अभोज्य है, किन्तु आपत्ति काल 
में पर उच्छिष्ट भी भोज्य कैसे हो जाता है? इत्यादि विधि-निषेधों 
को बतानेवाले शास्त्रबचनों का क्या तात्पर्यं है ? 


समाधान-शुद्धयशुद्धी विधीयेते समानेष्वपि वस्तुषु । 
द्रव्यस्य विचिकित्सार्थं गुणदोषौ शुभाशुभौ ॥ 

धर्मार्थं व्यवहारार्थं यात्रार्थसिति चानघ । 
दाशितोऽयं मयाऽऽचारो ध्ंमुद्बहतां घुरम्‌ ।। 

( भाग० ११।२१।३-४ ) 

भावाथं~वस्तुओं के समान होने पर भी शुद्धि-अशुद्धि, गुण- 
दोष और शुभ-अशुभ का जो विधान किया जाता है, उसका तात्पर्य 
यह है कि पदार्थं का ठीक-ठीक परीक्षण-निरीक्षण हो सके और 
उनमें सन्देह उत्पन्न करके कि यह योग्य है या अयोग्य, स्वाभाविक 
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प्रवृत्ति को नियन्त्रित या संकुचित किया जा सके | उनके द्वारा 
मनुष्य धर्मंसम्पादन कर सके, समाज का व्यवहार ठीक-ठीक चला 
सके और अपने व्यक्तिगत जीवन के निर्वाह में भी सुविधा हो। 
इससे यह लाभ भी है कि मनुष्य अपनी वासनामूलक सहज प्रवृत्तियों 
ह इनके जाल में न फंस कर शास्त्रानुसार अपने जीवन को 
नियन्त्रित और मन को वशीभूत कर लेता है | निष्पाप उद्धव ! इस 
आचार का मैंने ही मनु आदि का रूप धारण कर धर्म का भार ढोने- 
वालों के लिए उपदेश किया है। 


भागवत के ऊपर लिखे चौथे इलोक में विधि-निषेध के मुख्य तीन 
तात्पर्यं बताये हैं,--(१) धमाथं, (२) व्यवहारार्थं और (३) यात्रार्थं । 
इन्हीं तीनों को सुगम दृष्टान्तो के द्वारा समझाने का प्रयास यहाँ 
संक्षेप में किया जाता है। मै 

धर्मार्थ ~ किस देश, काल में, किस पदार्थ, भाव द्वारा किस व्यक्ति 
के किये गये किस कर्म से पुण्य या पाप उत्पन्न होता है, इसका 
निर्णय शाश्-प्रमाण के बिना मानववुद्धि किसी अन्य प्रमाण से नहीं 
कर सकती । इसका मुख्य कारण यह्‌ है कि जन्मान्तर का तथा 
मायः जन्मान्तर में ही भोगे जानेवाळे पापःपुण्यों का और इनके 
कार्यकारणभाव का ज्ञान प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से हो ही नहीं 
सकता । इस बात को समझने के लिये कल्याण पत्रिका वर्ष ५७ अंक 
५ में धर्म की आवश्यकता" नाम का लेख तथा 'वैदिकचर्या-विज्ञान' 
पुस्तक की भूमिका मनो योग से विचारपूर्वक पढ़नी चाहिए | 


जब कि धर्म-अधम का ज्ञान शाञ्जप्रमाण से ही होता है तब 
धर्माथ॑ अर्थात्‌ धर्मसम्पादन की दृष्टि से किये विधि-निपेध ज्ञान में 
अन्य किसी प्रमाण या भौतिक-विज्ञान से संगति या तात्पर्य जानने 
का प्रयास करना दुःसाहस करना ही कहा जायेगा । ऐसी दशा में 
शाख्रप्रमाण सिद्ध होने से ही सुतकी का अन्न अशुद्ध होता है तथा 


( १०७ ) 


१ घंटे में ही नहीं किन्तु १ मिनट बाद हो सूतक समाप्त होते ही 
स्वयं शुद्ध हो जाता है, यह मानना ही होगा । | 

झाल्नप्रमाणसिद्ध होते के कारण ही जलतत्त्व समान होने पर भी 
गंगाजल पाप-नाशक और पुण्योत्पादक है और कर्मनाशा नदी का जल 
पापोत्पादक तथा पुण्यनाशक है । भूमितत्त्व समान होनेपर भी प्रयाग, 
काशी आदि तीर्थ पवित्र और कीकट, मगध आदि देश अपवित्र हैं । 
कालतत्त्व समान होने पर भी उत्तरायण आदि शुभ और दक्षिणायन 
आदि अशुभ होते हैं। मलमूत्रता समान होने पर भी गोबर-गोमूत्र 
पवित्र और मानव मलमूत्र अपवित्र हैं। संभोगसुख की भावना 
समान होने पर भी स्वपत्नीगमन पाप अजनक किन्तु मातृगमन-पुत्री- 
गमन महापाप जनक होते हैं। वधक्रिया समान होने पर भी शब्रु- 
सेना को, डाकुओं को मारने में दोष नहीं होता, अन्य किसी एक 
व्यक्ति को मार डालने में भी दोष होता है । इन सब में शास्नविधान 
ही मुख्य हेतु होता है। 

गंभीरता से विचार कर देखा जायतो अपराध-अनपराध मे 
विधान ही मुख्य कारण होता है, भौतिक विज्ञान आदि नहीँ । यही 
कारण है कि भौतिक विज्ञान को परम प्रमाण माननेवाले तथा 
विकसित कहे जानेवाले देशों में भी पिता-पुत्री तथा माता-पुत्र 
दवारा सम्मतिपू्वंक किये गये मैथुन को समान सुख प्रदान करने- 
वाला होने पर भी विधानविरुद्ध आ कारण ही अपराध माना 
जाता है। भारतवर्ष में भी सम्मतिपू वंक अविवाहित नर-नारी के 
मेथुन को अपराध माना जाता है। यदि वही दोनों बिवाह करके 
मेथुन करते हैं तो अपराध नहीं माना जाता। इसमें विधान के 
अतिरिक्त अन्य भौतिक विज्ञान कारण नहीं होता । 

अतः जो लोग शाम्जविधान का नाम लेते ही भौतिक विज्ञान के 

अभिमान वश कहते हैं कि हम अन्धविश्वासी नहीं जो शाखविधान , 


(aes ) 


मान लें। वही लोग ऐसे स्थलों में राजविधान का मौन होकर 
गाव भी करते हैं। इसी प्रकार जो लोग राजकीय हत्या ह्या 
र मनुष्य की हत्या को भी बुरा नहीं मानते, वही 
ह 2. में की गई शास्त्रीय पशु-हिंसा को भी बुरा बताते हैं और 
मा लाला हिसा रा भवति’ (होती) । इस शाख-विधान की हँसी 
उड़ाते हैं । ऐसे लोगों को विचारशील कैसे कहा जा सकता है। ५ 
व्यवहारार्थ--जिस प्रकार लोक-व्यवहार बाधारहित हि सके 
हा बात का ध्यान रखकर कुछ विधि और निषेध शा्ञ में कहे गये 
हैं। जेसे यज्ञ या विवाह कायं सम्पन्न हो रहा हो उस काल में यदि 
Rois पुरोहित या वर-वधू के घर सूतक-पातक होने पर भी यज्ञ, 
000 आदि काय करने में दोष नहीं माना जाता । इसका मख्य 
कारण यह है कि यदि ऐसे अवसर पर भी सतक को दोष माना 
है तो बहु धन-जन-सामग्री-योजनासाध्य यज्ञ-विवाहादि कार्य न 
हाँ सकने से छोकव्यवहार में बाधा होगी । राजा यदि सतक का 
समाचार धुनकर न्याय या युद्ध को बीच में ही बन्द कर दे तो प्रजा 
की महान्‌ संकट का सामना करना पड़े | गरीब व्यक्ति के विवाह में 
तैयार भोजन-भण्डार में इवान (कुत्ता) आदि के प्रवेश या हे 
2“ कर देने पर भी उसे ७00. नहीं माता । इसका कारण यही 
Ss ॥ हे बे द्वारा उतना धन-जन-सम्पादन करके तत्काल 
bs En संभव न होने से विवाहृरूप लोक व्यवहार में महान्‌ 
यात्राथे- जिस प्रकार जीवन-यात्रा का निर्वाह हो सके, इस 
दृष्टि से भी कुछ विधि-निषेध ज्ञान में के हैं । जेसे असत्य बोल 
हिसा करना अधमं है, तो भी डाकू से अपने जीवन की बा 
की 7 के लिए असत्य बोलना या उसकी हिसा कर देना य 
नह माना गया। मलम्मूत्र के परमाणु से युक्त मक्खियों के स्प से 


WR) 


भोजन को अपवित्र नहीं माना । मागं की अशुद्ध धूल वायु द्वारा उड़ 
कर शरीर पर पड़े तो शरीर को अशुद्ध नहीं माना | पूजन-भोजन 
करते समथ अपानवायु की दुर्गन्ध से पूजन-भोजन की सामग्री को 
अशुद्ध नहीं माना । भूख से मरते हुये व्यक्ति के लिए अभक्ष्य पदार्थ 
को भी भक्ष्य माना । इन सब का एकमात्र कारण जीवन-थात्रा- 
निर्वाह ही है। 
यहाँ यह ध्यान रखना चाहिए कि जितने के बिना जीवन-थात्रा 
का निर्वाह न हो सकता हो उतने के लिए ही दोष नहीं माना गया । 
यही कारण है कि उषस्ति नाम के ब्राह्मण ने प्राण-रक्षा के लिए 
महावत के जूँठे उड़द तो खा लिए, किन्तु जूँठा पानी नहीं पिया । 
महावत के पूछने पर यही बताया कि जूँठे उड़द न खाने पर तो मेरे 
प्राण जा सकते थे, किन्तु शुद्ध पानी तो मुझे नदी-झरने से मिल 
सकता है, अतः तुम्हारा जूँठा पानी पीने से मुझे दोष होगा। यह 
कथा छान्दोग्य-उपनिषद्‌ में आती है। 
इस प्रकार धर्माथ-व्यवहारार्थ-यात्राथ कौ दृष्टि से किये गये 
विधि-निषेध के तात्पर्यं पर जो विचार संक्षेप में दिखाया गया है 
उसके आधार पर विचारवान्‌ स्वयं ही अन्य सभी विधि-निषेधों के 
तात्पर्यं को समझ लेंगे और दूसरों को भी समझाने में समर्थ हो 
जायेंगे । 


सागवल-क्रवण से मुक्ति 


शङ्भा--मैंने, मेरे मित्रों ने तथा मेरी अनेक सुपरिचित 
माताओं, बहनों और भाइयों ने एक बार नहीं, किन्तु अनेक बार 
भागवत सुनी तथा पढ़ी भी है। मुझे भगवत्परा आदि की बात 
तो दूर रही, दोषों का विनाश तथा गुणों का विकास भी पूर्णरूप 
से नहीं हुआ, इसमें क्या कारण है ? क्योंकि भागवत-माहात्म्य में तो 


( ११० ) 


लिखा है कि भागवत सप्ताह के 
ह॒ृदय-ग्रन्थि का छेदन, सर्वसंशयों 
जाता है। देखिये-- 
शरीमद्भागवतान्धुक्ति; सप्ताहं वाचनं कुरु । 
(भाग० माहा० ५।४१) 
जप्ताहदणास्लोके प्राप्यते निकटे हरिः । 
(भाग० माहा० (५।६२) 
भिद्यते हुदयग्रन्थिश्छिलन्ते स्बसंशयाः । 
क्षीयन्ते चास्थ कर्माणि सप्ताहश्षवणे कुले ॥। 


श्रवण से मुक्ति, भगवान्‌ की प्राप्ति, 
का भेदन तथा कर्मो का क्षय हो 


(भाग० माहा० ५।६५) 
समाधान--भागवत सप्ताह समाप्त होने पर जब केवळ घुन्ध- 
कारी के लिए ही विमान आया, तब गोकणंजी ने भगवान्‌ के पार्षदों 
से पुछा कि इन सभी श्रोताओं के लिए विमान क्यों नहीं लाये, तब 
उन्होंने जो उत्तर उसी भागवत माहात्म्य के उसी पाँचवें अध्याय में 
दिया है, उसी में आपकी शङ्का का सम्यक्‌ समाधान विद्यमान होने 
से उसका ही उल्लेख किया जा रहा हैन 
हरिदासा ऊचुः 
भवणस्थ विभेदेन कलभेदोऽन्न संस्थितः । 
शवण तु कृतं लर्वेत तथा अननं छतम्‌ ॥ 
(भागवत-माहा० ५।७१ ) 
सप्तरात्रमुपोष्येच प्रेतेन श्रवण कृतम्‌ । 
सननादि तथा तेन स्थिरचित्ते कृतं भशस ॥। 
(भागवत-माहा० ५।७२) 


(१९९९) 


अदृढं च हत ज्ञान प्रमादेन हतं श्रुतम्‌ । 
सन्दिग्धो हि हतो मन्त्रो व्यग्रचित्तो हतो जपः ॥ 
(भाग० माहा० ५।७३) 
अबेष्णबो हृतो देशो हतं श्राद्धसपात्रकम्‌ । 
हतमश्रोत्रिये दानमनाचारं हतं कुलम्‌ ॥' 
(भाग० माहा० ५।७४) 
विश्वासो गुरुवाक्येषु स्वस्मिन्‌ दीनत्वभावना । 
सनोदोषज०श्छेव कथायां निश्चला मतिः ॥। 
(भाग० माहा० ५।७५) 


एवमादिङ्घतं चेत्‌ स्यासदा वे श्रवणे फलम्‌ । 
(भाग० माहा० ५।७६) 


अथं-हरिदासों ने कहा -श्रवण के भेद से फल में भेद यहाँ 
हुआ है । श्रवण तो सबने किया है, परन्तु वैसा मनन नहीं किया 
॥ ७१ ॥ सात रात उपवास करके घुन्धकारी ने श्रवण किया है तथा 
स्थिर चित्त से खुब सनन भो किया है ॥ ७२ ॥ अदुढ़ ज्ञान नष्ट 
हो जाता है तथा चञ्चल चित्त से किया जप नष्ट हो जाता है ॥ ७३ ॥ 
वेष्णवरहित देश नष्ट हो जाता है, अपात्र ( गुणयुक्त ब्राह्मण न होने ) 
पर श्राद्ध नष्ट हो जाता है तथा अश्रोत्रिय को दिया दान नष्ट हो 
जाता है और दुराचार से युक्त कुल नष्ट हो जाता ॥ ७४ ॥ गुरुवचनों 
में विश्वास, अपने में दीनता की भावना, मन के दोष चञ्चलता 
आदि को जीतना तथा कथा में निश्चलमति होना॥ ७५॥ इस 
प्रकार यदि श्रवण किया जाय तो निश्चय ही श्रवण का (शास्त्र में 
कहा मुक्ति आदि सम्पूर्ण) फल मिलता है ॥ ७६ ॥ 


(0 08२ ७) 


(यहाँ ज्ञान-दान आदि के नष्ट होने का अर्थ पुरा फल न मिलना 
ही समझना चाहिए । ) 

हरिदासों के दिये इस उत्तर को ध्यान से पढ़ो। विशेष करके 
जिन वाक्यों में मोटे टाइप लगे हैं, उन ७२-७५-७६ इलोकों पर 
गम्भीर विचार करो । तब आप को यहु स्वयं समझ में आ जायेगा 
कि केवल श्रवणमात्र सें मुक्ति आदि कथित फल की प्राप्ति नहीं 
होती । उसके लिए तो श्रद्धापूर्वक श्रवण, स्थिरचित्त में मनन, अभि- 
मान का अभाव, उपवास, निश्चळमति आदि की भी परमावश्यकता 
होती है । इनके न होने से आप को मुक्ति आदि शास्त्रकथित फल 
को प्राप्ति नहीं हुई। यही आप की शङ्का का सम्यक्‌ समाधान है, 
जो वहीं विद्यमान है । 

ऊपर लिखे समाधान का कथन संक्षेप में ही वहीं आधे इलोक में 
कहा है-- 

तच्छुण्वन्‌ प्रपठन्‌ विचारणपरो भवत्या विघुच्येञ्नरः । 
( ६।८३ ) 

अर्थ-विचारपरायण मनुष्य भक्तिपूर्वक श्रवण और पठन करता 
हुआ मुक्त हो जाता है | 

इसी प्रकार अन्य पुराणादि शाश्चों में जहाँ-जहाँ पूरे ग्रन्थ, एक 
अध्याय, एक इलोक, एक तीर्थं या एक ब्रत की कथा के श्रवण का जो 
फल बताया है, वहाँ भी पुरा फल तो श्रद्धा-भक्तिसहित नियमः 
पालनपूवंक अनुष्ठान करने पर ही मिळता है। ऐसा समाधान स्वथं 
सवंत्र कर लेना चाहिए । कहीं-कहीं जो केवल श्रवणमात्र से ही 
फल-प्राप्ति का कथन किया है, उसका तात्पर्यं तो इतनेमात्र में है 
कि श्रवणमात्र से भी संस्कार का आधान हो जायेगा, जो आगे 


सहयोगी सामग्री मिलने पर अनुष्ठान करा देगा, तब फल प्राप्त हो 
जायेगा । 


( E38) 


शङ्का--पुराणों की कथागें, सत्य घटनायें तो हैं नहीं, वेतो 
केवळ कवि की मिथ्या कल्पनायें ही हैं । ऐसा जो मानते हैं, उन्हें उन 
मिथ्या कल्पनाओं से अनुष्ठान की प्रेरणा भी नहीं मिल सकती, 
अनुष्ठान करना तो दुर रहा । 

समाधान--यद्यपि . पुराणों की कथायें, सत्य घटनायें ही हैं, 
तथापि यदि उनलोगों की धारणा के अनुसार मिथ्या कल्पनायें ही 
मान लें, तो भी उनसे प्रेरणा ही नहीं, किन्तु अनुष्ठान में भी मनुष्य 
लग सकता है। देखिये-उपन्यासों, रेडियो, द्रान्जिष्टरों, सिनेमाओं, 
टेळीबिजनों में देखी-सुनी-पढ़ी कथायें मिथ्या कल्पनायें ही हैं, ऐसा 
जो निश्चितरूप से जानते हैं, उनको भी उनसे ऐसी प्रबळ प्रेरणा 
मिळती है कि वर्तमान में सभी देशों के नर-तारो उत्थान-पतनकारक 
कार्यों के अनुष्ठान में संलग्न हो रहे हैं। ऐसी दशा में जो लोग 
पुराणों की कथाओं को सत्य घटनायें ही मानते हैं, उन्हें उनके पठन- 
श्रवण से अनुष्ठान की प्रेरणा मिलेगी, इसमें तो सन्देह ही नहीं हो 
सकता । 


बड़े भाग्य मानुस तन पावा 


शङ्का--रामचरित्रमानस में मनुष्य शरीर की बहुत प्रशंसा की 
53 
८ बड़े भाग्य मानुष तन पावा। 
सुर दुर्लभ सद्ग्रन्यन गावा ।। 
नर समान नहि कवनिउ देही । 
जीव चराचर जाँचत जेही ॥ 
कबहुँक कर करुणा नर देही। 


देत ईस विन हेतु सनेही ॥ 


(7१2 । 


यहाँ यह शङ्का होती है कि मनुष्य के बालक को चलता-फिरना, 
उठना-बैठना, खाना-पीना, तैरना, खाद्य-अखाद्य का ज्ञान, झत्रु-मित्र 
की पहिचान आदि जीवनयापन के लिये अति आवश्यक कार्यों का 
भी ज्ञान विना सिखाये नहीं होता । किन्तु पशु-पक्षी आदि अन्य 
सभी शरीरों में इका ज्ञान बिना सिखाये ही हो जाता है। इस ष्ट 
से देखा जाये तो मनुष्य-शरीर की उपरोक्त प्रशंसा ठीक प्रतीत 
नहीं होती । अतः शाखों में किस दृष्टि से प्रशंसा की गई है यह 
बताने की कृपा करें | 
समाधान--लौकिक दृष्टि से इस शंका का समाधान तो यह है 
कि अन्य शरीरों की अपेक्षा मनुष्य शरीर में जीव को ऐसी बुद्धि की 
प्राप्ति होती है जिससे यह लघुकाय होने पर भी विशालकाय हाथी 
आदि को भी अपने वश में कर लेता है | अपनी क्षुधा-पिपासा, सरदी- 
गरमी, रोग आदि के निवारण के लिए अन्न, जल, गृह, औषधि 
आदि का सम्पादन कर लेता है। इस बुद्धि के ही ये सब चमत्कार 
हैं जिससे मानव ने महान्‌ जळयान, वायुयान द्रान्जिष्टर, रेलगाड़ी, 
टेपरिकार्ड, विशालकाय पूछ, बाँध, कारखानों 51 निर्माण किया है 
इतना ही नहीं किन्तु चन्द्रमा तक गमन करने में सफल हुआ है । 
अछोकिक दृष्टि से उक्त शङ्का का मुख्य समाधान यह है कि 
मानव-शरीर में ही ऐसी बुद्धि मिलती है जिससे शाख्ञानुसार 
स्वयोग्यता के अनुरूप साधन का अनुष्ठान कर मानव मोक्ष प्राप्त कर 
सकता है । इसीलिए कहा है-- 
साधन धाम मोक्ष कर द्वारा । 
पाय न॑ जिन्ह परलोक सुधारा ॥ 
स्वर्ग नरक अपदर्श निसेनी । 


नर समान नहि कवनिउ जोनी ॥ 


(1 Rieu) 


भाव यह है कि ज्ञानप्रधान मानव ज्ञानयोग द्वारा, भावप्रधान 
भक्तियोग द्वारा तथा क्रियाप्रधान कर्मयोग द्वारा मोक्ष प्राप्त कर 
सकता है। अन्य शरीरों से मोक्ष प्राप्त न हो सकने के कारण ही 
मानवशरीर की महती प्रशंसा की गई है । 


शङ्का--कुछ मानव तो तन-धनक्षीण, बुद्धिहीन, विक्षिप्त मन, 
उन्माद, अपस्मार (मिर्गी) आदि असाध्य रोगों से ग्रस्त, अन्धे, बहरे, 
लूले, लंगड़े होने के कारण ज्ञान, ध्यान ऑदि अलौकिक साधन का 
अनुष्ठान कर ही नहीं सकते । इतना नहीं, किन्तु लौकिक दृष्टि से 
सुखमय नहीं, किन्तु अति दुःखमय नारकीय जीवन यापन कर रहे 
हैं । ऐसे लोगों के लिए मानव-शरीर को प्रशंसा सकंथा व्यर्थ | 

समाधान--प्रशंसा, निन्दा, नियम आदि सब अधिकांश स्थलों 
को लक्ष्य कर किये जाते हैं। अतः कुछ स्थलों में उनका अपवाद 
होने पर भी व्यथं नहीं कहा जाता । 

शङ्का--यदि जीव के बड़े भाग्यानुसार ही मानव-शरीर 
मिलता है तो-- 

कबहुंक कर करुणा नरदेह । 
देत ईस बिनु हेतु सनेही॥ 

ऐसा क्यों कहा ? यदि ईश्वर करुणा करके बिना हेतु के ही मानव- 
शरीर देता है तो सब जीवों को मानवशरीर इसी समय क्यों नहीं 
दिया ? जिन्हें दिया है उनमें भी किसी को अधिक ज्ञान-ध्यान 
की योग्यता, धेन-धान्य-मकान की सम्पन्नता से युक्त क्यों किया ? 
क्या इससे ईश्वर में विषमता का दोष नहीं आता ? इस विषमता 
दोष से बचने के लिए यदि जीवों के कर्मा को विषमता का हेतु 
माना जाये तो 'ईश्वर बिना हेतु के करुणा करके मानवशरीर देता 
है? इस कथन के साथ विरोध होगा । इन शङ्काओं का क्या समा- 
धान है ? 


(,/११६ .) 


समाधान-- सभी जीवों को इसी समय मानव शरीर न देने में 
तथा ज्ञान-ध्यान की योग्यता की न्यूनता, अधिकता आदि में भी 
जीवों के कर्म ही हेतु हैं। अतः ईश्वर में विषमता दोष का 
लेश भी नहीं है। पशु-पक्षी-शरीर प्राप्ति के योग्य असंख्य कर्मों के 
रहते हुए भी बीच-बीच में उद्धार के लिए मानवशरीर देने का 
नियम बनाना ही ईश्वर की अहेतुकी करुणा है। अतः 'मानव- 


शरीर ईश्वर बिना हेतु के करुणा करके देता है' यह कथन भी ठीक 
ही है। 


शङ्का--बीच-बीच के जिस काल में मानवतन प्रदान का 
विधान भगवान्‌ ने करुणा करके बनाया है वह काल कब आता है ? 


समाधान- श्रीशद्धूराचायंजी ने अपने बुह॒दारप्यक-भाष्य ग्रन्थ 
के प्रारम्भ में सम्बन्ध भाष्य में कहा है कि 'धर्म-अधर्म समान मात्रा 


होने पर मनुष्यत्व की प्राप्ति होती है--सास्ये च धर्माधर्मयोः 
मनुष्यत्वप्राप्ति:' । 


शङ्का--यदि धर्माधर्म समान मात्रा में होने पर मनुष्यतन बी 
प्राप्ति होती है तो सभी मानवों को समान मात्रा में ही सुख-दुःख प्रा 
होना चाहिए 


समाधान- धर्म-अधर्म समान मात्रा में होने पर भी उनके परि- 
पाक में विषमता होने के कारण सुख-दुःख समान मात्रा में नहीं 
होते | तात्पर्यं यह है कि जिन जीवों के अधिक शुभ कर्मों का परि- 
पाक हो गया उन्हें अधिक सुख होगा एवं जिन जीवों के अधिक 
अशुभ कर्मो का परिपाक हो गया उन्हें दुःख अधिक होगा । 


शङ्का-किस जीव के किन कर्मों का परिपाक किस काल में 
शीघ्र या विलम्ब से होता है, इस विषय में क्या नियम हैं.? 


( ११७ ) 


समाधान--इस शङ्का का सम्पक्‌ समाधान सर्वज्ञ भगवानु के 
सिवाय ओर कोई भी प्रदात नहों कर सकता, क्योंकि कर्मों को 
गति अति गहन है गहना हि कमंगः गतिः? (गीता ४१७) । तथापि 
सामान्यतः यह कहा जा सकता है कि अति उत्कृष्ट शुभ-अशुभ कर्मों 
का शीघ्र परिपाक होता है तथा अन्य कर्मों का उनकी तारतम्यता के. . 
अनुसार मन्द और मध्यम गति से बिलम्ब में परिपाक होता है। जो 
शुभ-अशुभ कर्म प्रयागादि पवित्र तोयो में, पूर्णिमा आदि पुष्यक्रालों 
में, श्रोत्रिय ब्रह्मनिउ भातड्धाक आदि दिव्य गुगों से युक ब्राह्मण के 
प्रति किये जाते हैं, वे शुभ-अशुभ कर्म उत्कृष्ट होते हैं एवं ब्राह्मग- 
हत्या, मातृगमत आदि महापाप तथा ब्राह्मणरक्षा, मातृसेवा आदि 
महापुण्य उत्पादक कमं स्वरूप से हो उत्कृष्ट (बड़े) होते हैं । 


विना किये पाप-पुण्य की प्राप्ति 


शङ्का-वित्कर्तेब समश्ताति बान्धवानां किमत्र हि’ 
( शान्तिपव १५३।४१ ) 
'नान्यस्तदश्वाति'''स एव कर्ता 
; ( उद्योगपर्वं १२३।२२ ) 
'शास्त्रफलं तु कतरि’ 
(जैमिनिसुत्र) 
अथे--उसको कर्ता ही भोगता है, इसमें बन्धुओं को क्या है । 
अन्य कोई नहीं भोगता कर्ता हो भोगता है। शास्त्रकथित फल 
कर्ता को ही होता है । 
इन शास्त्र वचनों के आधार पर लोक में भी प्रसिद्ध है कि 
“जो करेगा सो भरेगा' ऐसा मानना ही न्याययुक्त भो है । अतः विना 
किये पापपुण्य की प्राप्ति केसे हो सकती है ? 


( ११८. ) 


समाधान--माता-पिता, गुरु, राजा तथा राजकीय गुप्तचर 
आदि के ऊपर पूत्र-पुत्री, शिष्य, प्रजा आदि के सुधार का उत्तर- 
दायित्व होता है। ये लोग यदि पुत्रादि के दोषों को न देखें, सुनें, 
पुत्रादि से न कहें, समझाकर, भय दिखाकर, दण्ड दे कर उन्हें शुभ 
मार्ग पर लाने का प्रयास न करें तो इन्हें कत्त॑व्यपालन न करने का 
दोष होता है। इनके अतिरिक्त जिन लोगों पर सुधार की कोई भी 
जिम्मेदारी नहीं है, वे लोग यदि किसी के सुने या आंखों से देखे पापों 
को कहते सुनते हैं तो उन पापों को न करने पर भी उनको पाप की 
प्राप्ति होती है । ऐसा भागवत में कहा है-- 


यवधर्मक्तः स्थानं सुचक्कस्थापि तद्‌ भवेत्‌ 

( १।१७।२२ ) 

अर्थ--अधम करनेवाले को जो स्थान प्राप्त होता है वही स्थान 

सूचक को भी प्राप्त होता है। तुलसीदासजी ने भी भरतजी के मुख 

से कहा है कि- बेचहि वेद धर्म दुहि लेहीं । पिशु्त प्राय पाप कहि 

देहीं ॥ पावों मैं तिनकी गति घोरा । जो जननी यह सम्मत मोरा ॥ 

इसीलिए महाभारत में कहा है--'परिवाद अर्थात्‌ दूसरों के पाप 

या अवगुणों को किसी प्रकार नहीं कहना और सुनना चाहिए, कानों 

को बन्द कर लेना चाहिए अथवा वहाँ से अन्यत्र चला जाना 

चाहिए । परिवाद तथा पिशुनता ( दूसरों की निन्दा ) करना ढुष्टो 
का ही स्वभाव है, सन्त तो दूसरों के गुणों को ही कहते हैं-- 
न वाच्यः परिचादोऽयं न शोतव्य: कथन्न । 
कर्णावथ पिधातव्यो प्रस्थेयं चान्यतों सचेत्‌ १; 
असतां शीलमेतद्वै परिवादोऽथ पेशुतम्‌ । 
गुणाकासेल वक्तारः सन्तः सत्सु नराधिष ॥ 

( शान्तिपबं १३२।१२-१३ ) 


(7 RRR) 


(किस काम से पाप या पुण्य होता है” यह बात मुख्यरूप से शाख 
से ही जानी जाती है । क्योंकि जन्मान्तर का होना, उस जन्म में 
पाप या पुण्य के फल का भोगता, उनके साथ शुभाशुभ कर्मों का कार्यः 
कारणभाव होना ये सब प्रत्यक्षादि प्रमाण से ज्ञात नहीं हो सकते । 
ऐसी दशा में जैसे शाल्नत्रमाणानुसार यह on क्रिया Ra है 
कि अमक कमं करनेवाले को पाप या पुण्य क. प्राप्ति होती है, उसी 
प्रकार ऊपर लिखे शाखप्रमाणानुसार विना किये केवल कहने और 
सुनने से भी पाप या पुण्य की प्राप्ति होती है, यह भी अवश्य स्वीकार 
करवा चाहिए । जैसे दूसरों के पापों को कहने. और सुनते से पाप की 
प्राप्ति होती है वैसे हो दूसरों के पुष्यों को कहने और सुनने से पुण्य 
की प्राप्ति भी होतो है । इसीलिए इतिहास पुराणो मे महापुरुषों कै 
पुण्ययुक्त चरित्रों को पढ्ने, सुनने और कहनेवालो को पुण्य की प्राप्ति 
फलरूप में बताई गई है । ने 

मनोविज्ञान की दृष्टि से देखें तो भी यह ठीक ही है। बर्योंकि जब 
किसी के पुण्य या पापों का कथन, श्रवण यां पठन मनुष्य करता है 
तब उसके मन में तत्काल उनके शुभ-अशुभ संस्कार पड़ जाते हैं । 
इसे शब्दान्तर में यों कह सकते हैं कि सूक्ष्मरूप में अन्तःकरण शुद्ध या 
अधु तत्काल ही हो जाता है। बाद में उस शुभ या pe 
के अनुकूल देश, काल, संग आदि सहयोगी सामग्री मिल जाने पर 
मनुष्य शुभ या अशुभ कर्म कर उठता है । जिससे उसे 5 में भी 
पाप या पुण्य की प्राप्ति हो जाती है। यही कारण 6 कि दूषित, 
कामुक, हिंसक, सिनेमा आदि से दूषित संस्कार का आधान क वि 
व्यक्ति तथा समाज का महान्‌ पतन हो रहा है। अतः सरकार का 
कर्तव्य है कि ऐसी दूषित फिल्मों को रोककर शुभसंस्कार आधान 
करनेवाली फिल्मों का ही प्रचार-प्रसार करे । है ही 

दुष्ट के दुराचार का कथन-श्रवण करनेवाले को भी । ज ह 
की प्राप्ति होती है, तब कदाचित्‌ प्रमाद से होनेवाले सन्तों के दुर 


(१२० ) 


चार का कथन-श्रवण करनेवाछों को तो और अधिक पाप की प्राप्ति 
होती है । समाज-विज्ञान की दृष्टि से देखा जाय तो सन्तौं के प्रमादा- 
दिक दुराचार का प्रचार करना समाज के लिए भी महान्‌ हानिकर 
होता है। इसका कारण यह है कि सन्तो में अनेक महानु गुण 
होते हैं, जिनका अनुसरण करने से समाज का उत्थान होता है | 
सन्तों के उस प्रामादिक दुराचार का प्रचार करने से समाज की श्रद्धा 
उन पर नहीं रह जाती, इसलिए उनके गुणों का अनुसरण न करने 
के कारण महान्‌ हानि होती है । साधारण मानव का यह स्वभाब 
होता है कि अनेक महान्‌ गुणों का प्रत्यक्ष अनुभव करके भी यदि 
एक अवगुण का श्रवण भी कर ले तो अश्रद्धा करके अनेक गणों का 
तिरस्कार कर देता है । इसके अतिरिक्त यह भी भावना बैठ जातो है 
कि जब सन्तो में भी यह दोष है तो मेरे में यह दोष का होना क्या 
बडी बात है। इससे अपने सुधार का मार्ग बन्द हो जाने से व्यक्ति 
का महान्‌ पतन होता है। 
पूर्व में लिखे शास्त्रप्रमाणानुसार जब प्रत्यक्ष देखे दुष्टों के दुराचार 
का कथन द्वारा प्रचार करने से पाप की प्राप्ति होती है तव जहाँ 
आशकङ्ामात्र से किसी को व्यभिचारी मान कर उसका प्रचार 
किया जाता है वहाँ तो और अधिक पाप की प्राप्ति होती है, क्योंकि 
जाशङ्का-स्थल में व्यभिचार आदि दोष हों ही, यह निशचयपूर्वक 
नहीं कहा जा सकता । इस विषय में एक सन्त की बात सनो-- 
एक विरक्त सन्त एकान्त में ऊँचे टीले पर बैठे थे । उन्होंने देखा 

कि कुछ हर पर एक युवती एक पुरुष को बोतल से गिलास में कुछ 
डाल कर हँस-हँस कर पिला रही है। विरक्त सन्त के मन में यह 

धारणा बन गई कि यह व्यभिचारी हैं, शराब पी रहे हैं। कुछ देर 
बाद वही दोनों महात्माजी के पास गये, बड़ी श्रद्धा-भक्ति से दण्डवत्‌ 
प्रणाम किया । सन्त को उनकी श्रद्धा-भक्ति और सरलता देख- 


( RR) 


कर अति आश्चयं हुआ, कुछ विचार बदले और पूछा कि इस बोतल 
में क्या है ? तब युवती ने बड़ी नम्रता तथा विनय युक्त वाणी में 
कहा--भगवन्‌ ! में ससुराल से पिताजी के साथ आरही थी, परम- 
पावन गङ्गाजी की मध्यधारा से बोतल में गङ्गाजल भर लाई हूँ, 
लीजिए थोड़ा आप भी पान कीजिए । यह सुन कर विरवत सन्त को 
अपनी दूषित धारणा के लिए बड़ा पश्चात्ताप हुआ कि मैंने परम- 
पावनगङ्गाजळ को शराब माना, परम पवित्र पिता-पुत्री को व्यभि- 
चारी अपवित्र माना, धिक्कार है मुझे । 
इस घटना से स्पष्ट हो जाता है कि आखों से देखी घटनाके 
आधारपर बनाई धारणा भी सरवंथा असत्य हो सकती है, तो जो लोग 
किसी के बारेमें कुछ अफवाहें सुनकर धारणा बना लेते हैं, बह असत्य 
हो तो इसमें आश्चर्य ही क्या है। इसलिए चिरकाल तक सम्यक्‌ 
परीक्षा करके हो अच्छी या बुरी धारणा बनानी चाहिए । धारणा 
बनाकर चिरकाळ में ही परित्याग करना चाहिए । कुछ अफवाहें 
सुनकर त्याग नहीं करना चाहिए। राग, दर्प, भान, द्रोह पापकर्म, 
अप्रियकमं करने में चिरकारी ही प्रशंसनीय होता है। विशेष करके 
बन्धु, सुहूद, नौकर तथा शी के अव्यक्त अर्थात्‌ आशङ्कामात्र से होने- 
वाले अपराधों में चिरकारी ही प्रशंसनीय होता है। ऐसा महाभारत 
के नीचे लिखे इलोकों में स्पष्ट कहा है 
चिरेण मित्रं बध्नीयात्‌ चिरेण च इतं त्यजेत्‌ । 
चिरेण हि कृतं मित्रं चिरं धारणमहति।। 
रागे दें च साने च द्रोहे पापे च कर्मणि । 
अप्रिये चैव कत्तव्ये चिरकारी प्रशस्यते ॥। 
बन्धूनां सुहृदां चेच भृत्यानां स्त्रीजनस्य च । 
अव्धक्तेष्वपराधेषु चिरकारी प्रशस्यते ॥ 
(शान्तिपव॑ २६६।६९से७१) 


( १२२ ) 


इस विषय को और अधिक स्पष्ट पूर्णरूप से समझने के लिए 
महाभारत शान्तिपर्व अध्याय २६६ का चिरकारी उपाख्यान पूरा 
मनोयोग से पढ़ना चाहिए। क्योंकि आशंकामात्र से अपराध-स्थलों 
में चिरकालतक सम्यक्‌ परीक्षा किये बिना कदम उठाने से पूर्णपवित्र 
को भी दण्ड प्राप्त होने से महापाप की प्राप्ति बिना किये ही हो जाती 
है । अतः साधक सावधान ! 


जिन लोगों के ऊपर किसी के सुधार की जिम्मेदारी है वे लोग 
भीयदि अपराधियों में धनी-गरीब, अपना-पराया आदि का भेद करके, 
पक्षपातपूर्वंक किसी को दण्ड देते दिलाते या उनके पापों का कथन या 
श्रवण करते हैं, उन्हें भी उस कमं को किये बिना ही पाप की प्राप्ति 
होती है। जैसे व्यभिचार दोष में पकड़े गये नर-नारो में से एक को 
ही धनी-गरीब, अपना-पराया आदि के आधार पर पक्षपात करके 
दण्ड देने दिलाने पर होता है। क्योंकि वस्तुतः वे लोग व्यभिचार 
आदि दोष के विरोधी नहीं, किन्तु गरीब आदि के विरोधी हैं, ऐसा 
उनके पक्षपात पूर्ण दण्ड देने, दिलाने, कथन या श्रवण से स्पष्ट सिद्ध 
हो जाता है। 


ऊपर लिखे शास्त्रवचनों तथा उसके युक्तियुक्त विवेचनों से स्पष्ट 


हो जाता है कि दूसरे के प्रत्यक्ष देखे पापों के कथन या श्रवण करने.. 


वालों को भी उस पाप कर्म को किये बिना भी पाप की प्राप्ति होती 
है। अतः जो साधक ऐसा मानते हैं कि- हम झूठ नहीं कहते, मैंने 
आखाँ से उन्हें पापकर्म करते देखा है, इसलिए सत्य कहने में क्या 
पाप है ?' वे साधक शास्त्र के सिद्धान्त का सम्यक्‌ ज्ञान न होने से 
ही ऐसा कहते हुये पाप कमाते हैं। अतः साधक को सावधान रहकर 
किसी के पापों का कथन-श्रवण न करके पुण्यो का ही कथन-श्रवण 
कर पुण्य की ही प्राप्ति करना चाहिए । 


( १२३ ) 


शब्दान्तर में यों भी कह सकते हैं कि पापियों के भी पापों का 
कथन या श्रवण न करने का तथा पुण्यात्माओं के पुण्यों के कथन 
और श्रवण करने का विधान जो शास्त्रों ने किया है, उसके पालन- 
अपालनरूप कमं का ही यह फल होता है कि उन पाप-पुण्यों को न 
करने पर भी उनकी प्राप्ति हो जाती है । 


पाव-सिबुस्ति के उपाय 


(१) विकर्सा तप्यमानः फपापादिपरिमुच्यते ॥ 
(शान्तिपवं १५२।२३) 

यथा यथा मनस्तस्थ दुष्छृत कामं गुते t 

तथा तथा शारीरं तु तेनाधर्मेण मुच्यते ॥ 
(अनुशासनपर्व ११२।५), (मनु० ११।२२९) 

कृत्वा पापं हि संतप्य तस्मात्‌ पापात्यसुच्यते । 

(मनु० ११।२३०) 
अर्थ--पापकर्म करनेवाला सन्ताप युक्त हुआ पाप से र 
जाता है। उसका मन जेसे-जेसे बुरे कर्म र निन्दा करता है वैसे 
वैसे उसका जीव उस अधमं से मुक्त होता है। पाप करके सन्ताप 


` करे तो उस पाप से मुक्त हो जाता है । 


इन शास्त्रवचनों में जो सन्ताप को पापनिवृत्ति का उपाय कहा 
हैं उसका तात्पर्य यह है कि अन्य सभी पापनिवृत्ति के उपाय तबतक 
किये ही नहीं जा सकते जबतक मनुष्य को पापकर्म के लिए 28 
(पश्चात्ताप) न हो। इस प्रकार पश्चात्ताप सभी पायश्चित्तों का 
अनिवार्य सामान्य अंग है। इसीलिए कहा है कि पश्चात्ताप सभी 
पापों की परा निष्कृति है-- 


( १२४ ) 


पश्चात्तापः सवषां पापानां निष्कृतिः परा । 


(शिवपुराण ४।५) 
(२) पुनाति पापं पुरुषः पुनश्चेन्न प्रव॑ते ॥ 
छ (शान्तिपर्वं ३५।१) 
नेवे कुर्यां पुनरिति निवृत्त्या पूयते तु सः ॥ 
(मनु० ११।२३०) 
तस्माद्‌ विधुक्तिमन्विच्छन्‌ द्वितीयं न समाचरेत ॥। 
| (मनु० ११।२३२) 
अर्थ- पुरुष यदि पुनः पाप में प्रवृत्त नहीं होता तो पवित्र हो 
ls है 002 नहीं करूँगा इस प्रकार निवत्ति द्वारा वह पवित्र 
हो जाता है। इसलिए पापमुक्ति की इच्छा क 
5 3-5 मु इच्छा करता हुआ दुबारा 
इन शाखवचनों में पाप से मुक्ति के लिए जो पुनः पाप न करने 
५0. रखी गई है, वह सवंथा उचित तथा मनोविज्ञानमूलक है । 
क्ये 04 ET का मुख्य उद्देश्य यही है कि मनुष्य पुनः 
पाप न करे। यदि यह न हो सके तो प्रायश्चित्त क ; 
बराबर ही होगा । Gs 
(३) मनोरथं तु यो दद्यादेकस्मा आपि भारत । 
च कीतेयेद्‌ दत्त्वा थः स च पापात्‌ प्रबुच्यते ।। 
fT (शान्तिपबँ ३५।१५) 
1 अपनी सामर्थ्य के अनुसार कंजूसी किये वि जो 
र वना) जो 
क भो (सुपात्र) की मनोवाञ्छित वस्तु को दे देता है और 
र किसी से भी नहीं कहता बह पाप से मुक्त हो जाता है । 


५ 
ee h 
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मनोवाञ्छित वस्तु को देने से उसे बहुत सन्तोष होता है। 
किसी से न कहने से दान अधिक गुणदायी हो जाता है। इसलिए 
उसमें पापनाशक शक्ति अधिक हो जाती है। अतः इन दो गुणों का 
दान में विधान करने में शालन का तात्पर्यं है । 


(४) यदि व्याहरते राजन्‌ विप्राणां धर्मवादिनाम्‌ । 


ततोऽधर्मकृतात्‌ क्षित्रसपवादात्‌ प्रमुच्यते ॥॥ 
(अनुशासनपर्व ११२।६) 


अर्थ--यदि धर्मवादी ब्राह्मणों के सामने अपने पाप को कह देता 
है तो पाप के अपवाद से तुरन्त मुक्त हो जाता है। 

इसका कारण यह है कि अपने मुख से अपने पाप को वही कह 
सकता है, जिसके हृदय में लोकनिन्दा से भी अधिक पापकर्म से 
सन्ताप हो रहा हो। तीव्र सन्ताप पापनाशक होता है यह बात 
प्रथम अंक में कही ही है। अपने मुख से अपनी गलती स्वीकार कर 
लेने पर आज भी लोग फिर उसका अपवाद नहीं करते । इसीलिए 
मनुजी ने भी ख्यापन (कथन) को भी पापनाशक माना है “ख्यापनेन' 
११।२२७; २८ | 


जानता तु कुतं पापं गुरु सर्व भवत्युत । 
अज्ञानात्‌ स्वल्पको दोषः प्रायश्चित्तं विधीयते ।। 
(शान्तिपर्व ३५।४१) 


अर्थ--जानकर करने पर सभी पाप भारी हो जाते हैं। बिना 
जाने करने पर दोष थोड़ा होता है, इसलिए प्रायश्चित्त भी (थोड़ा) 
बताया जाता है। 

इसका कारण यह है कि जानकर पाप करनेवाले का मन अधिक 
दोषयुक्त होता है, यही कारण है कि जो पाप करते समय पूरे मन से 


०२६०) 


पाप करता है तथा पाप करने के बाद भी लज्जित नहीं होता उसके 
पापका नाश नहीं होता, ऐसा शा्न में कहा है-- 
यो हि. परापस्सार्से कार्ये तद्भावभावितः । 
कुर्वश्ञपि तथेव स्यात्‌ कुत्वा च निरपत्रपः ॥ 
तस्िस्तत्‌ कलुषं सबै समाप्वसिति शब्दितम्‌ । 
प्रायश्वित्त न तस्यास्ति हासो था पापकर्मणः ।। 
(शान्तिपर्व ३३।३५-३६) 
कारण स्पष्ट है, क्योंकि उसका मन अति दोषयुक्त तथा पश्चात्ताप 
से रहित होता है । 
प्रभुः शथसकल्पस्य थोऽनुकल्पेन वतते । 
न सास्परायिकं तस्थ दुर्मतेविद्यते फलम्‌ ।। 
(मनु ११।३०), (महाभारत शान्तिपर्वं १६५। १७) 
अर्थ--जो प्रथम कोटि का प्रायश्चित्त करने में समर्थ है, बह यदि 
( असमर्थो के लिए कहे गये ) लघुकल्प प्रायश्चित्तों को करता है तो 
उसे पारळौकिक पापनाशरूप फल नहीं मिलता । 
इसका कारण यह है कि 'दण्डो नाम दमनम्‌” अर्थात्‌ दण्ड उसे 
कहते हैं जिससे मन का दमन हो जाये । अतः शा्जकारों ने पाप की 
गुरुता-लघुता, व्यक्ति की समर्थता-असमर्थता तथा देश, काल आदि 
का विचार कर लघु-गुर प्रायश्चित्तो का विधान इस प्रकार किया 
है कि मानव का मन दमित हो जाये, फिर पाप में प्र वृत्त न होवे। 
ऐसी दशामें समर्थ व्यक्ति यदि असमर्थ के लिए कहे गये लघु 
प्रायश्चित्त का अनुष्ठान करेगा तो उसे कष्ट अधिक न होने से पाप 
प्रवृत्ति न सकेगी, जिससे प्रायश्चित्त करना न करने के बराबर 
होगा । यही कारण है कि हरिनाम में सर्वपापनाशक शक्ति होते 


| “१९७. ) 

हुये भी कऽ डने के कारण नामजापक की पापप्रवृत्ति 
न pes 2 द करपात्रीजी महाराज ने 'विचार पीयूष' 
र्यके २३५ पृष्ठ में नामपर श्रद्धा रखनेवालों के लिए भी मनु आदि 
स्सति में कथित कष्टप्रद प्रायश्चित्तो की आवश्यकता बताई है । 

इस लेख में सामान्यतः पापनाशक उपायों का तथा उनके रहस्यों 
का ही कुछ विवेचन किया गया है। विशेष-विशेष पापों के विशेष- 
विशेषरूप में कथित प्रायश्चत्तों का ज्ञान तो धर्मशास्त्र के विद्वान्‌ हो 
जानते हैं, अतः उनसे जानकर ही अनुष्ठान करना चाहिए, तभी फल 
होगा अन्यथा नहीं । 


संन्यास का अधिकार 
शङ्का--संन्यास-ग्रहण का अधिकार केवल ब्राह्मण को ही है कि 
क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र और खनी को भी है ? 
संन्यास छा अधिकार ब्राह्मण को ही है 


समाधान - संन्यास वेष ग्रहण करने से कोई लाभ होता है, यह 
प्रत्यक्षादिप्रमाण से या भौतिक विज्ञान से सिद्ध नहीं होता। अतः 
संन्यास-ग्रहण से होनेवाले लाभों की प्राप्ति तभी होगी जब संन्यास- 
प्रतिपादक शाखविधानानुसार संन्यास ग्रहण किया जायेगा। अतः 
सर्वप्रथम यह विचार करना होगा कि शां में संन्यास-प्रहण का 
अधिकार किसको बताया है । देखिये--- 


(२) ब्राह्मणाः पुत्रेषणायाश्च वित्तेषणायाश्र लोकेषणायाश्च 
वघुत्थायाथ भिक्षाचर्यं चरन्ति । 
(बृहू० उप० ३।५।१) 


५ २८ ) 


ब्राह्मणो निर्वेदमायात्‌ । 
(मुण्ड० उप० १।२।१२) 
(२) ब्राह्मणः प्रन्रजेद्‌ गृहात्‌ । 
है (मनु० ६।३८) 
(३) नहि क्षत्रियवेश्ययोः पारिव्राज्यप्रतिपत्तिरस्ति । 
(बुह० शांकरभाष्ये ४ ५।१५) 
(४) ब्राह्मणस्याश्रमाश्चस्वारः क्षेत्रियस्याद्यास्त्रय 
वेश्यस्याद्यौ । 
(वैखा० ध० सु० १११०-१२) 
(५) चत्त्वारो ब्राह्मणस्थोक्ता आश्मा अतिचोदिताः । 
क्षत्रियस्य त्रयः प्रोक्ता हावेको बश्यशुव्रयोः ॥। 
(यो० या० सं० ११२८) 
(६) मुखजानामयं धर्मो यद्‌ विष्णोः नङ्कःधारणस्‌ । 
राजस्यवंश्ययोने ति दत्तात्रेय भुनेबंचः ॥। 
(७) ब्राह्मणस्य तु चत्वारस्त्वाञ्मा विहिताः प्रभो । 
वर्णास्तान्‌ नानुवर्तन्ते त्रयो भारतसत्तम ¦ i 
(शान्तिपर्व ६२।२) 
अर्थ--(१) पुत्रैषणा, वित्तैषणा तथा लोकैषणा से उठकर 


ब्राह्मण भिक्षाचरण ( संन्यास ) करते हैं । ब्राह्मण निर्वेद ( वैराग- 
संन्यास ) को प्राप्त हो । 


(२) ब्राह्मण सब कुछ त्यागकर घर से निकले--संन्यास छे | 
(३) क्षत्रिय, वैश्य को संन्यास की प्राप्ति नहीं है। 


( १२९ ) 


(४-५) ब्राह्माण के चार, क्षत्रिय के तीन, वैश्य के दो और शूद्र 
का एक आश्रम होता है । 
(६) मुख से उत्पन्न ( ब्राह्मणों ) का धमं विष्णुलिंग ( संन्यास ) 
है, क्षत्रिय और वेशय का नहीं । ऐसा दत्तात्रेय मुनि का वचन है । 
(७) हे प्रभो ! ब्राह्मण के लिए चार आश्रम विहित हैं। अन्य 
तीन वर्ण उसका अनुवर्तन नहीं करते । 
इन श्रुति, स्मृति और भाष्य के वचनों से अति स्पष्ट हो जाता 
है कि ब्राह्मण का ही संन्यास-ग्रहण में अधिकार है, अन्य किसी का 
नहीं । यही कारण है कि प्रायः आचायं इसी पक्ष को मुख्य मानते हैं |: 
क्योंकि श्रुति में ब्राह्माण पद का ही प्रयोग है, क्षत्रिय तथा वैश्य का 
नहीं । आगे लिखे जानेवाळे स्मृतिवचनों में यद्यपि क्षत्रिय और वेश्य 
का भी संन्यास में अधिकार बताया है, तथापि श्रुति-सम्मत न होने 
से तथा ऊपर लिखे स्मृति और भाष्य के वचनों में क्षत्रिय वैश्य के 
लिए संन्यास का स्पष्ट निषेध होने से अधिकांश आचार्य ब्राह्मण का 
ही संन्यास में अधिकार मानते हैं । देखिये 
(१) अत्र च श्लोके ब्राह्मणस्य चातुराश्रम्योपदेशात्‌ 
ब्राह्मण: प्रव्नजेदिति पुर्वषभिधामात्‌ ब्राह्मणस्येव 
प्रत्रज्याधिकारः । 
(कुल्लूकभट्ट, मनु० ६।९७) 
(२) इति क्षन्रियवेश्ययोः संव्याताभाव उक्तः ` '' भगवता 
भाष्यकृता ब्राह्माणस्यंव संन्यासो नान्यस्येति 
निर्णीतम्‌ । 
(गीता ४।२० मधुसूदनी टीका) 
(३) (क्षत्रियस्य) भेक्ष्यचर्यायामनधिकारात्‌ । 
(गीता ३।८ नीलकंठी) 


1000) 


अथं--(१) इस इलोक में ब्राह्मण के लिए ही चार आश्रमों का 
उपदेश होने से तथा “ब्राह्माण” संन्यास ले, ऐसा पूं में कथन किया 
होने से ब्राह्मण का ही संन्यास में अधिकार है । 

(२) इस प्रकार क्षत्रिय और वैश्य के संन्यास का अभाव कहा । 
भगवान्‌ भाष्यकार ने ब्राह्मण का संन्यास कहा है अन्य का नहीं', 
ऐसा निर्णय दिया है । 

(३) (क्षत्रिय) का भिक्षाचरण (संन्यास) में अधिकार नहीं । 

अब्राह्मण को संन्यास को अधिकार मानने से शास्त्रीय व्यवहार 
परम्परा का भी विरोध होता है । देखिए--उस अब्राह्मण संन्यासी 
को श्रेष्ठ चतुर्थाश्रमी मानकर यदि कोई ब्राह्मण उसके पैर घोता है 
या पैर छुता है या गुरु बनाता है या वे संन्यासी स्वयं ऐसा करते हैं 
तो शास्नमर्यादा का अतिक्रमण होता है। क्योंकि संन्यास वेषमात्र 
की तो बात ही क्या, ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न विद्वान्‌ होते पर भी 
अब्राह्मण अधमवर्ण का होने से अपने से उत्तम वर्णवाले ब्राह्मण को 
शिष्य नहीं बना सकता | यही कारण है कि पद्चाग्नि-विद्या के 
विद्वान्‌ क्षत्रिय राजा ने अविद्वान्‌ ब्राह्मण को शिष्य नहीं बनाया । 
और ऐसा कहा कि ब्राह्मण क्षत्रिय का शिष्य बने यह तो प्रतिलोम 
(विपरीत) होगा-- 

प्रतिलोमं चेतद्‌ ब्राह्मणः क्षन्नियघुपेयात्‌ । 
(बृह० उप० २।१।१५) 
श्रुति में ही नहीं, किन्तु स्मृति में भी कहा है कि 'बहुश्ुत तथा 
ज्ञान-गुण-कमं से युक्त होने पर भी क्षत्रिय आदि का ब्राह्मण अभि- 
वादन न करे-- 


नाभिचाद्ास्लु विप्रेण झन्नियाद्याः कथः््चन । 
ज्ञायकर्मगुणोपेता यद्यप्पेते बहुश्षुताः ॥। 


(बीरमित्रोदये संस्का रप्रकाशे) 


( १३१ ) 
श्रीशद्भूराचायंजी ने भी कहा कि ब्राह्मण का, क्षत्रिय आदि 
का नहीं-- 
ते च ब्राह्मणाः, न क्षन्निादयः, तेषामासनेनासन- 
दानादिना त्वया प्रश्वसितव्यम्‌ । 
(तेत्तरीयोपनिषद्‌, १।११) 
इन प्रमाणों से अति स्पष्ट है कि उत्तम वर्ण के ब्राह्माण द्वारा 
ज्ञान-सम्पन्न होते हुए भी अधम वणं के क्षत्रिय आदि के पैर छुना 
या उनका शिष्य बनना एवं अधम वर्ण द्वारा उत्तमवर्ण से पेर 
छुआना, शिष्य बनाना शाखविरुद्ध है । 
यही कारण है कि सन्त तुलसीदासजी ने भी 'विप्रों से पुजाने- 
वाले अधम वर्ण अपने हाथ ही दोनों लोक नष्ट करते हैं” ऐसा 
कहा है-- 
जे बरनाधम तेलि कुम्हारा । 
स्थपच किरात कोल कलवारा ॥ 
नारि शुई घर सम्पत्ति मासी। 
सुड सुड़ाइ होहि संन्यासी ॥ 
ते विप्रन्ह सन आप पुजार्वाह । 
उभथ लोक निज हाथ नसार्वाह ॥ 
(७।९९।५-६-७) 
शङ्का--वतंमान में तो सभी वणं के लोग संन्यासी बने हुए हैं, 
तो क्या उनके पेर छूने से पहले उनसे पूछा करें कि आप किस जाति 
के हैं । यह तो अशिष्टता-सी होगी । पैर न छूने पर तो संन्यासी 
का अपमान होगा । 


( १३२ ) 


समाधान--जिन्हें आप जानते हैं कि यह उत्तम वर्ण के हैं, उनके 
पैर छू लीजिए | जिन्हें नहीं जानते उनसे वर्ण पूछने की अशिष्टता 
करने की कोई आवश्यकता नहीं है । उन्हें दूर से नमो नारायण' 
कर लीजिये । इससे संन्यासी का सम्मान भी हो जायेगा | 

राङ्काना सबका सम्यक्‌ त्याग करना ही संन्यास है। ऐसी दशा 
में जाति का त्याग भी अवश्य हो जाता है । अतः जातिवाद का 
आश्रय लेकर पैर छने, न छने का विवाद खड़ा करता उपहास- 
योग्य है । 

समाधान--जाति का त्याग विवेक से ही किया जाता है, स्वरूप 
से नहीं । क्योंकि शरीर का त्याग यदि स्वरूप से ही कर दिया जाय 
तो संन्यास-वेष कौन धारण करेगा। अतः शरीर का स्वरूप से 
त्याग संभव न होने से शरीर से सम्बन्ध रखनेवाली जाति का भी 
शरीरपयंन्त स्वरूप से त्याग नहीं होता, विवेक से ही होता है । 

संन्यास का अधिकार क्षत्रिय और वेश्य को भी है 

नारदपुराण में तीनों वर्णों के लिए चौथे आश्रम संन्यास का भी 
अधिकार बताया है। सुरेश्वराचार्यजी ने भी श्रुति में आये ब्राह्मण 
पद को तीनों वर्णों का उपलक्षण मान कर क्षत्रिय-वैद्य का भी 
संन्यास में अधिकार माना है । देखिये-- 
(१) आह्मणक्षत्रियविशां त्रयाणां सुनिसस्तस । 

चत्वार आश्मा: प्रोक्ताः पश्चमो नोपपद्यले ।। 

(नारद पुर पुर्वार्ध २४।३२) 
(२) 'त्रयाणां वर्णानां वेदमधीत्य चत्वार आश्मा? 
ब्राह्मण: क्षत्रियो वापि वेश्यो वा £बजेद्‌ गृहात्‌' 
(मल्लिनाथोदाहृत र० वं० टी० ८।१४) 


( १३३ ) 


(३) त्रयाणामपि वर्णानां श्रुती संन्यासदर्शनात्‌ । 
ब्राह्मणस्येव संन्यात इति श्त्या विरुद्धयते ॥ 
(बृहदारण्यवातिक १।४।१६५१) 

संन्यासः श्रूयते श्रृतो। 

यदोपलक्षणार्थं स्याद्‌ ब्राह्मणग्रहणं तदा ॥। 
कर्माधिकारविच्छेदि ज्ञानं चेदभ्युपेयते । 
कुतोऽघिकारनियमो व्युत्थाने क्रियते बलात्‌ ॥ 
प्रत्यऱ्याथात्म्यविज्ञानस्वभावश्चेत्‌ समथ्यते । 
व्युत्थानं यस्य यस्य स्यात्‌ स स व्युत्थातुमहँति ।। 
एवं चेद्‌ ब्राह्मणोक्तिः स्याद्‌ ध्वस्ताविद्यगृहीतये । 
स ब्राह्मण इति स्पष्टं श्रुतिरन्ते च वक्ष्यति ॥ 
(बृहदारण्यवातिक ३।५।८९ से ९२) 


(४) त्रयाणासविशेषेण 


अथ॑--(१) हे मुनिश्रेष्ठ ! ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य इन तीनों के 
लिए चार आश्रम कहे गये हैं । पाँचवाँ प्राप्त नहीं होता । 

(२) तीनों वर्ण बेद पढ़कर चार आश्रमों (के अधिकारी हैं) 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य भी घर से संन्यास ले! 

(३) तीनों वर्णों के लिए श्रुति में संन्यास देखने से ब्राह्मण का 
ही संन्यास होता है, यह कहना श्रुति से विरुद्ध है । 

(४) जब तीनों वर्णो के लिए समानरूप से ० श्रुति में संन्यास 
कहा है, तब ब्राह्मण का ग्रहण उपलक्षण के लिए है । कमं के अधि- 
कार का उच्छेद करनेवाला ज्ञान है, ऐसा यदि स्वीकार करते हो 
तो व्युत्थान (संन्यास) में अधिकार का नियम बलात्‌ क्‍यों करते हो । 
यदि संन्यास प्रत्यक्‌ आत्मतत्त्व के यथार्थज्ञान का स्वभाव ही है, ऐसा 


( १३४ ) 


समर्थन करते हो, तो जिसे जिसे वह ज्ञान होगा, वह वह संन्यास 
का अधिकारी होगा। यदि ऐसा है, तब ब्राह्मण पद का कथन 
ध्वस्त अविद्यावाले का ग्रहण करने के लिए है। वह ब्राह्मण है” 
ऐसा थुति अन्त में स्पष्ट कहेगी भी । 

इन वचनों के आधार पर कुछ प्राचीन तथा अधिकांश अर्वाचीन 
आचार्य दण्ड-ग्रहणरहित संन्यास में क्षत्रिय और वैश्य का भी अधिकार 
स्वीकार करते हैं तथा यह युक्ति भी देते हैं कि जब क्षत्रिय तथा वैश्य 
को यज्ञोपवीत शाञ्जविधि से धारण कराया जाता है, तब उसका 


त्यागरूप संन्यास भी शाख्चविधि से ही होने के कारण उनका भी 
संन्यास में अधिकार है । 


८१ 


स्त्रान्शुद्र संन्यास विचार 


स्री तथा शूद्र का भी संन्यास में अधिकार है, ऐसा कथन करने- 
वाला शाख्वचन मुझे नहीं मिला। निषेध करनेवाले ही वचन 


मिळे हैं--- 
(१) जपस्तपश्तो्थयात्रा प्रबज्या सन्त्रसाधनम्‌ ।। 
बैवलाराधनं चेव स्त्रीशुव्रपतनानि घद्‌ ॥॥ 
(अत्रिस्मृति १३३) 
(२) आश्रवा विहिताः सर्वे वर्जमित्वा निराशिषम्‌ । 
(शान्तिपवं ६३।१३) 
अथं--(१) जप, तप, तीथंयात्रा, संभ्यास, मन्त्रसाधन तथा 
देवताराधन ये छह कर्म की और शूद्र के लिए पतनकारी हैं |? 


(२) (शूदर के लिए) निराशिष अर्थात्‌ संन्यास को छोड़कर सभी 
आश्रम विहित हैं । 


ऐसा होने पर भो मनुस्मृति ८।३।६२ 'प्रश्नजितासु' शब्द आया 
है तथा महाभारत शान्तिपवं में सुलभा नाम की भिक्षुकी की चर्चा 
है देखिये 
अथ धर्मयुगे तस्मिन्‌ योगधर्ममनुष्डिता । 
महोमनुचचारेका सुलभा आग भिक्षुकी ॥ 
( शान्तिपर्वं ३२०।७ } 
अर्थ--धर्मयुग में योगधमं का अनुछान करनेवाली सुलभा नाम 
की भिक्षुकी ( संन्यासिनी ) ने पृथ्वी में विचरण किया । 
यहाँ नौलकण्ठजी ने कहा कि 'मिक्षुकी' शब्द से सिद्ध होता है 
कि विवाह से पहले तथा विधवा होने के बाद स्त्रियों का भी संन्यास 
में अधिकार है । इसलिए भिक्षाचण, मोक्ष, शास्रश्ववण, एकान्त में 
आत्मध्यान तथा निदण्डधारण आदि कार्यं स्री को भी करना 
चाहिए 


'भिक्षुकी' इलि अनेन स्त्रीणामपि प्राग्‌ विवाहात्‌ 
वेधव्यादूध्वं वा, संन्यासेऽधिकारोऽहिति इति दशितम्‌, तेन 
भिक्षाचर्य सोक्षशास्त्रभवणम्‌, एकान्ते आह्मध्यासं च 
तामिरपि कर्तव्यम्‌, न्रिदण्डादिकं च धायम्‌ । 

( नीलकंठ शान्तिपर्व ३२०७ ) 

इन वचनों के आधार पर कुछ लोग ख्रो को | भी संन्यास का 

अधिकार है, ऐसा स्वीकार करते हैं । हम शास्र में कहीं स्पष्ट 

विधान न मिलने से तथा उक्त अत्रिस्मृति में खरी के लिए संन्यास 

को पतनकारी बताने से, केवल प्रब्रजिता (संन्यासिनी ) या 

भिक्षुकी शब्द के आधार पर शनी को भी संन्यास का अधिकार 
स्वीकार करना, साहस करना ही कहा जायेगा | 


(7१३६ ) 


विद्वानों के लिए विचारणीय 


नीलकण्ठजी ने गीता ३२० की व्याख्या में क्षत्रिय का भी 
दण्डादि लिग धारण में अधिकार नहीं माना, फिर भी शान्तिपर्व में 
खी के लिए भी त्रिदण्ड-धारण की बात कहते हैं । यह अति- 
आश्चर्यं की बात है । 


'ननु क्षत्रियस्य संन्यासेऽधिकारो नास्ति इति चेत्‌, 
लिङ्गधारणाऽभावेऽवि भरतऋषभादिवद्‌ विक्षेपकर्मत्याग- 


मात्रेशधिकारात्‌ । 
( नीलकंठी गी० ३।२० ) 


यहां क्षत्रिय के लिये त्यागात्मक संन्यास का अधिकार स्वीकार 
करके भी गीता ३।८ में- 


भिक्ष्यचर्यासनधिकारात्‌' 


कह कर संन्यास का निषेध करते हैं। पुरा प्रसंग देख कर विद्वानों 
को इन विरोधाभासों पर गंभीर विचार अवश्य करना चाहिए 
एवं लेख में लिखे शांकरभाष्यमें क्षत्रिय और वैद्य का संन्यास में 
अधिकार नहीं माना । किन्तु उसी भाष्य के ऊपर वातिक में क्षत्रिय 
तथा वदय का भी संन्यास में अधिकार माना है | गुरु-शिष्य के इस 
विरोध पर भी विद्वानों को अवश्य विचार करना चाहिए । यह मेरी 
करबद्ध प्रार्थना है । ह 
यद्यपि ऊपर लिखे अत्रिस्मृति के तथा शान्तिपर्व के वचनों से झी 
और शूद्र का संन्यास में अधिकार नहीं, यह स्पष्ट है । तथापि शरीर 
की प्राप्ति मोक्षलाभ के लिए ही है 'साधन-धाम मोक्ष कर द्वारा' | 
अतः मोक्ष लाभ के लिए सब का त्याग करके निरन्तर भजन-ध्यान- 
विचार का अवसर सम्पादन करने के लिए दण्डधारण या कषाय- 


( १३७, ) 


वस्त्रधारण आदि के बिना त्यागात्मक संन्यास में मानवमात्र का 
अधिकार होना, सर्वथा न्याययुक्त है । इसीलिए शान्तिपर्व में जहाँ 
शूद्र के लिए संन्यास का निषेध किया है, उसी के अगले श्लोक में 
धर्मचारी शूद्र के लिए भी भेक्ष्यचर्या की अनुमति स्पष्ट ढाब्दों में 
दी है-- 
भेक्ष्यचर्या ततः प्राहुस्तस्य (शूद्रस्य) तद्धर्मचारिणः । 
तथा वेश्यस्य राजेन्द्र राजपुत्रस्य चेव हि॥ 
(शान्तिपवं ६३।१४) 
अर्थ-हे राजेन्द्र ! उस धर्मचारी शुद्र को तथा क्षत्रिय और 
वैश्य को भी भैक्ष्यचर्या कही है । 
सारांश--श्रुतियों में ब्राह्मण” पद का ही प्रयोग होने से ब्राह्मण 
का ही लिंगसहित संन्यास में अधिकार है, यह मुख्य पक्ष है। कुछ 
स्मृतियों में क्षत्रिय तथा वैश्य का भी संन्यास में अधिकार स्पष्टतया 
कथित होने से, लिगरहित संन्यास में क्षत्रिय और वैश्य का भी 
अधिकार है । त्यागात्मक संन्यास में मानवमात्र का अधिकार है। 
अधम वर्ण के संन्यासी द्वारा उत्तम वर्णवाले व्यक्ति को शिष्य बनाना, 
पैर छुवाना, जूठा भोजन प्रसादरूप में देना आदि कार्य करना, 
शाख्मर्यादाविरुद्ध है । सत्य तो यह है कि साधन से ही कल्याण 
होता है, संन्यासवेषमात्र से तहीं-- 
'न लिख धर्मकारणं' 
(मनु० ६६६) 
अत: साधन में विशेष आग्रह होना चाहिए, संन्यासवेष 
में नहीं । 
इसीलिए भागवत में भी कहा है कि मौन, व्यर्थं चेष्टा का अभाव 
तथा प्राणायाम ये तीन क्रमशः वाणी, देह और चित्त के दण्ड हैं । ये 


| 


दण्ड जिसके पास नहीं हैं वे बहुत से वेणु ( बांस ) धारण द्वारा भी 


संन्यासी नहीं होता-- 
मौनानी हानिलायामा दण्डा वाम्‌देहचेलसःस्‌ । 
न ह्येते यस्थ सन्स्थङ्क वेणृभि्नं घतिर्भवेल्‌ ।! 
(भाग० ११।१८।१७) 


संन्यास क्का काल 
बरह्मचयं परिसमाप्य गृही अवेत्‌ । गृही भूत्वा बनी 
भब्ेत्‌ । बनो जूत्या प्रचजेत्‌ । यदि वा वेतरथा ब्रह्म- 
चर्याविव प्रन्जेद्‌ गहादा बनादा | `° यब्हुरेख बिरजेत्‌ 
तदहरेव अन्नजेत्‌ । 
(जाबालोपनिषद्‌ ४) 
अर्थ--ब्रह्मचरय॑ समाप्त करके गृहस्थ बने, गृहस्थ होकर वान- 


८ 


ˆ प्रस्थी बने, वानप्रस्थी होकर संन्यासी बने अथवा ब्रह्मचर्यं या 


गृहस्थ या वानप्रस्थ आश्रम से ही संन्यास ग्रहण करे । "जिस दिन 
तीब्र वैराग्थ हो जाये उसी दिन संन्यास ग्रहण करे! । 


इस जावालोपनिषद्‌ के मन्त्र में आश्रम क्रम से या बिना क्रम से 
भी संन्यास ग्रहण का विधान है। तो अन्तिम वाक्य से यह्‌ स्पष्ट 
हो जाता है कि संन्यास-ग्रहण का मुख्य काल तीब्र वैराग्य जब हो 
तब संन्यास छे । इस अन्तिम वाक्य का वर्तमान में दुरुपयोग हो 
रहा है। अर्थनाश, पत्नीसरण, गृहकलह आदि कारणों से कुछ 
क्षण ठहरनेवाले वैराग्य को संन्यास-ग्रहण का मुख्य काल 
मानकर लोग संन्यास-ग्रहण कर लेते हैं। परन्तु क्षणिक वैराग्य 
समाप्त हो जाने पर वे लोग ब्रह्मचयं आदि संन्यास के नियंम पालन 


( १३९ ) 


नहीं कर पाते! इससे उनका, उनके पितरों का तथा समाज का 
पतन होता है। इसीलिए मनुस्मृति में कहा है--वेदों को बिना 
पढे, पुत्रों को उत्पन्न किये बिना तथा यज्ञों द्वारा यजन किये बिना 
जो मोक्ष की इच्छा करता है अर्थात्‌ संन्यास-ग्रहण करता है उसका 
अधःपतन होता है। देखिये मनुस्मृति के ६।३५-३६-३७ इलोक । 
अनधीत्य हिजो वेदाननुत्पाद्य तथा सुतान्‌ । 
अनिष्ट्वा चे यज्ञेश्च सोक्षसिच्छन्‌ ब्जत्यधः ॥ 
(मनु० ६३७) 
तात्पर्यं यह है कि वेदशाम्न के अध्ययन से क्रषि-क्रण, पुत्रो के 
उत्पादन से पितृक्रण तथा यज्ञों के करने से देवऋण से मानवमुक्त 
होता है। इन तीन ऋणों से मुक्त होकर शुद्ध अन्तःकरणवाला 
जितेन्द्रिय मानव जब संन्यास-ग्रहण करता है तो उसका मोक्ष होता 
है अन्यथा पतन होता है। इसलिए क्षणिक वैराग्य के आवेग में वृद्ध 
माता-पिता, युवती-पत्नी, छोटे बच्चों, विवाहयोग्य पुत्र-पुत्री को 
छोड़कर संन्यास-ग्रहण नहीं करना चाहिए । ऐसा करनेवालों का 
प्रायः पतन ही होता है। 


नारी स्वभाव वर्णन 


शद्भूा-(१) खाता पिता पुत्र उरगारी। 
पुरुष सनोहर निरखल नारी |! 
होइ निकल सह सकइ न रोकी। 
जिमि रविसनि द्रव ररविहि बिलोकी ॥। 
( आरण्य १६।३ ) 


Cove.) 


(२) विधिहुँ न नारिहृदय गति जानी। 
संकल कपट अघ अवगुन खानी ।। 
( अयो० १६१२ ) 


(३) नारि स्वभाव सत्य कवि कहुहीं । 
अवगुन आठ सदा उर रहहीं॥ 
साहस अनृत चपलता माया । 
भय अविवेक असोच अदाया ॥ 

( लंका १५।१-२ ) 

(४) ढोल गवार हुद्र पशु नारी। 
सकल ताइना के अधिकारी ॥ 

( सुन्दर ५८३ ) 

ऊपर लिखी चोपाइयों को पढ़कर ऐसा लगता है कि तुलसीदास- 

जी नर थे इसलिए उन्हें नारी से घृणा थी, जिससे उन्होंने नारी- 

स्वभाव का बेहूदा वर्णन किया | प्रथम अंक में लिखी बातें अश्लील 

ही नहीं हैं किन्तु सवसाधारण के अनुभव के विरुद्ध हैं । देखिये इस 

कराल कलिकाल में भी पशुपालिका मूर्ख खियाँ भी अपने सुन्दर 

भ्राता, पिता और पुत्रको देखकर कामातुर होकर विकल नहीं होतीं । 

ऐसी दशा में सत्त्वगुणप्रधान सतयुगादि में ख्लोमात्र के लिए यह 

कहना कि उन्दर आता तथा पुत्र को देखकर नारी विकल हो जाती 
हैं सर्वथा असत्य है । 

समाधान-प्रथमाङ् गें लिखी चौपाई सूर्पनखा के प्रसंग की 

है । अत प्रकरण के अनुसार उनका यही तात्पर्य-अर्थ निकलता है 

कि सूप॑नखा जैसी दृषित हृदयवाली स्त्रियों के लिए ही यह कहा है 


(१४६ ) 
कि वे सुन्दर भ्राता, पिता तथा पुत्र को भी देखकर विकल हो जाती 
हैं, ल्लोमात्र के लिए नहीं कहा । अतः तुलसीदासजी का कथन न तो 
अनुभवविरुद्ध है, न असत्य है और न घृणामूलक ही है। क्योंकि 
अन्यत्र स्त्रियों का महान्‌ सम्मान करते हुए वे कहते हैं-- 

डगइ न संभु सरासन कंसे। 

कामो वचन सती मन जसे ॥। 
( बाल० २५०।१ ) 
ऐसा कहनेवाले तुळसीदासज्ी का भला ख्ीमात्र के लिये यह 


केसे कह सकते हैं कि वह सुन्दर भ्राता, पिता तथा पुत्र को देखकर 
विकल हो जाती हैं, मन को नहीं रोक सकतीं । 


इसी प्रकार प्रकरण के अनुसार विचार करने पर यह स्वीकार 
करना होगा कि द्वितीय अंक में लिखी चोपाई भरतजी ने अपनी 
माता केकेयी को ही लक्ष्य करके कही है, खीमात्र के लिये नहीं 
कही । केकेयी का रामजी के प्रति कैसा स्नेह था, उन्हीं के गब्दों 
में पढ़िये-- 
कोसल्या सम सब महतारी । 
रामहि सहज सुभायें पियारी ॥ 
सोपर कर्राह सनेह बिसेषी । 
में करि प्रीति परीक्षा देखी ।। 


( अयो० १४३ } 


जों विधि जनमु देइ करि छोहू। 
होहु राम सिय पूत पतोहू ॥ 


(7 ( १४३ ) 


मान ते अधिक रास प्रिय सोरे । की सेवा करनी पड़ेगी” मंथरा के इस वचन से भयभीत ह ई 


हि तः नह के ति तलक छोभ कसत ॥। रे 1॥ ५ जि गत i म सीमा पर पहु र र्‌ हि 
छ श्रीरामजी के प्रति ऐसी धार ( अः यो to १४४ ) का मझी, ससे द्याह T ग | i ह i 
त N म | 
उनके लिये यह वरदान साँगा - ररणा तथा ऐसी | प्री | ति होने ने प्र भी तु क का कं ' 0030 0 


प्रसङ्ग है-- 

गगन समीर अनल जल घरती। 

इन्ह कइ साथ सहज जड़ करनी ॥ 
( सुन्दर० ५८।१ ) 
चेतन नारी आदि में जड़ता का अर्थ अल्पबुद्धि का होना ही है । 
छ पाश्चात्य देशों में स्त्री-पुरुषों को शिक्षा के समान साधन प्रदान करके 
था, इतना ही नहीं, अनेकों बार परीक्षण करके देखा गया है कि गणित, विज्ञानादि 
बुद्धप्रधान विषयों में स्त्रियाँ पुरुषों से बहुत पीछे रह जाती हैं । 
इससे स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि प्रायः स्त्रियों में बुद्धि अल्प होती 
है । सैकड़ों में कोई दो एक बुद्धिप्रधान होती हैं । इसका कारण यह 
है कि भावप्रधान हुए बिना बच्चों का लालन-पालन हो ही नहीं 
सकता, इसलिये भगवान्‌ ने प्राकृत विधान के अनुसार नारी को 


तापस वेष बिसेषि उदासी । 
चौदह बरिस राम बनक्षासी ॥ 


त ( अयो० २८।२ ) 
दि माताओं को, सीताजी तथा छक्ष्मणजी 


इसके कारण कौशल्या 

किन्तु कैकेयी स्वय भी अनाथ ( विधवा ) होग 
के व्याकुल होने पर भी... 

आदिहुँ से सब आपनि करनी । 

कुटिल कठोर सुदित सन बरनी ॥। 


ऐसी नारी को लक्ष्य करके यह कहना कि-- 


विषिहु न नारि हवय गति जानी | 
सकल कपट अच्च अवगुन खानी || 


ठ सवंथा उचित ही है। ऐसे स्वभाववाली में | 
में कथित साहस आदि दोष भी होते ही हैं। देखिये. 0000 
प्रिय जनों को महाच्‌ कष्ट देकर स्व 


यं विधवा होने का कार्य 
करना कितना बड़ा साहस है । राजा से व होने का कार्य 


क रदान प्राप्त करने के लिए 
केकेयी ने अनृत, चपलता तथा साया का खूब प्रयोग किया | ' सौत 


प्राय: भावप्रधान ही बनाया है बुद्धिप्रधात नहीं । ( इस पर विस्तार 
से विचार मेरे द्वारा लिखित वैदिक चर्या विज्ञान” पुस्तक में नारी 
परतन्त्रता विज्ञान! नाम के प्रकरण में किया है। पाठक उसे 
अवश्य पढ़ें । ) 


जो जड़ अर्थात्‌ बुद्धिप्रधान नहीं ऐसे पशु-गँवार-शूद्र-नारी आदि 
का कल्याण ताडना के बिना नहीं हो सकता, इसमें किसी का भी 
विवाद नहीं हो सकता । यहाँ ताइना का मुख्य अर्थ नियन्त्रण के 
साधन समझना, आँख दिखाना, फटकारना, भय दिखाना ही है। 
जब इनसे काम न चले तब अति-आवश्यक हीने पर ही मारना 


(३ 


ऊपर 
जी नर थे 
स्वभाव क 
ही नहीं हैं 
कराल क 
भ्राता, पिः 
ऐसी दश 
कहना कि 
हैँ' सवंथा 

समाः 
है । अतः 
कि सूप॑नर्‌ 


( १४४ ) । ( १४५ ) 


चाहिए । इससे बुद्धिप्रधान नारी आदि तो किसी प्रकार ब यह शङ्का होती है कि सत्संग आदि से क्या लाभ होता है 
ताडना के अधिकारी नहीं होते, यह बात अर्थतः सिद्ध हो जातीना ही नहीं, किन्तु किसी-किसी को तो 'यह सब व्यथं है? ऐसी 
पशु गँवार-शूद्-तारी का नाम स्पष्ट लेकर आगे 'सकल' इख्वद्धा भी होती है। 
का प्रयोग यह बता रहा है कि इनके अतिरिक्त बालक, वृद्ध, ब्रा समाधान~लाभ का वास्तविक स्वरूप न जानने के कारण हो 
क्षत्रिय, वैश्य आदि सकल प्राणी जो जड़ अर्थात्‌ बृद्धिप्रधान | ङ्काया अश्वद्धा होती है। लाभ का वास्तविक दुष्ट स्वरूप है 
वे सभी ताड़ता के अधिकारी हैं । सकल” शब्द से पशु आदि गानसिक शान्ति' , अदृष्ट स्वरूप है परलोक में सद्गति | 'परलोक 
लेने पर समुद्र का ग्रहण न किया जा सकेगा | ऐसी दशा में उसे सद्गति’ तो परोक्ष होने से एकमात्र शाञ्ज प्रमाणगम्य ही है। 
ताडना दी गई है वह अनुचित होगी तथा प्रकरण का विरोध होपानसिक शान्ति) अपरोक्ष होने से इसका ही अनुभव के अनुसार 
ऐसा लगता है कि शङ्काकता का ध्यान नारी' शब्दपर रिक्ति तथा दृष्टान्त से यहाँ निरूपण किया जायेगा । 


« छ । 1 1 गे क्त ह ॥ अँ न र्‌ 
गया तथा 'ताड़ना' शब्द का अर्थ मारना ही माना, इसलिये यदि भक्त का जीवन उपर्युक्त समस्त संकटों से मुकत ही रहें औ 
शङ्का हुई । वस्तुतः प्रसङ्गानुसार विचार करने पर ऐसा ही 


निकलता है कि जे ति अल्पवद्धिवाळे हैं [भक्त का जीवन उनसे युक्त ही रहे तो भजन आदि साधन का उप- 
लेने पर शङ्का हो ही नहीं सकती । दि साधन में संलम्न हो जायें । 
इस प्रकार चार स्थल की चौपाइयों के आधार पर की! भक्त-अभक्त के जोवन-निर्वाह में अन्तर 
शङ्का का परिहार जैसे प्रकरण पर विचार कर किया है, वेमे HON $ 
अन्य स्थलों का भी विचार करने पर इस शङ्का का समूल संहार कल्पना कीजिये कि एक भक्त है दूसरा अभक्त है, दोनों के पास 
जायगा कि 'तुल्सीदासजी नर थे इसलिए नारी से धृणा करते थेपमान जमीन है, उसमें समान अन्न उत्पन्न हुआ। इस प्रकार कोई 
औन्तर नहीं हुआ, तो भी भक्त का अन्त मँहगा बिका वञ्चारदि सस्ते 
सत्संग-भजन से क्या लाभ ? रीदे, सस्ती दवाओं से रोग का निवारण हो गया, चोर और डाकू 
शङ्घा--जो सत्संग, भजन, ध्यान, दानादि साधनों पर श्रद्धों धन अपहरण नहीं किया । इसके gi pps 
होने के कारण इन्हें नहीं करते वे नहीं, किन्तु जो इन पर बिका, वस्त्रादि ४ खरीदने पड़े, हि. कं bn 
सत हैं तथा इन्हें करते भी हैं, उनके जीवन में भी पतभ एवं चोर-डाबुओं ने में" खा कति है । यह एक कल्पना- 
पिता-पुत्र, पद-अतिष्ठा-पैसा, मान, मकान आदि प्रिय पदार्थों से बिलम के जीवन-निर्वाह मे बल कन बयर 
के अवसर आते हैं एबं रोग, शत्रु आदि अप्रिय पदार्थों से संयोगात ही नहीं है, किन्तु लोक में बहुधा 
अवसर आते ही हैं। इन्हें देखकर साधन न करनेवालों के हृदयगता है | 


॥ 


( १४६ ) 
भक्त-अभक्त की सावसिक शान्ति में अन्तर 


अब ऐसी कल्पना कीजिए कि अभक्त के जीवन में ऊपर हि 
सम्पृर्ण अनुकूलताएँ ही आई, तो भी हो fale 
न होने के कारण भविष्य की चिन्त तत 


विपरीत भक्त के जीवन में ऊपर लिः 

र ग्ताए ही आई, तो भी सत्संग से विवेक प्राप्त होने तथा भः 

हा शुद्ध होने के कारण भविष्य की चिन्ता आदि ऊपर लवो 
एुक्त रहता है। इस प्रकार सदा मानसिक शान्ति से युक्त रहता 


है। यह एक कल्प हीं है; किन में प्रत्यक्ष 
ह भो र स्पनामात्र हो नहीं है; किन्तु लोक में प्रत्यक्ष देखने 


खी सम्पुर्ण प्रति- 


तात्पर्यं यह है कि 'मानसिक शान्ति’ ही सत्संग आहि 
छाभ है। इसकी स्थिति विवेकयुक्त ढि से होतो है | अतः 
oo भक्त को ज्ञान प्रदान करके ही उ 
रहते हैं। पशुपाल की तरह दण्ड लेकर नहीं करते 
स्पष्ट शब्दों में व्यासजी ने कही है-- 


पे देवा वण्डमादाय रक्षन्ति पशुपालबत ; 
य तु रक्षितुमिच्छन्ति बुद्धचा संविभजन्ति तम्‌ ।। 
(महाभारत उद्योगपर्व ३५।४०) 
यदि 'मानसिक शान्ति” भै 


A षी नहो 
कि सत्संग भजन ठीक से नहीं का | रही हो, तो यह जानना चाहिए 


भक्तों पर संकट क्यों ? 


भक्त-भयहारी चक्र-धनुर्धारी प्रभु के रहते हुए भी भक्त पर 
सङ्कट क्यों आते हुँ? यह प्रश्न आस्तिक जिज्ञासा के रूप में, 
नास्तिक कटाक्ष के रूप में उठाते हैं। इसका उत्तर विद्वानों ने 
विभिन्न रूपों में दिया है । 
प्रारब्ध भोग के लिये-मन्द, मध्यम, तीब्र रूप में प्रारब्ध तीन 
प्रकार का होता है। इनमें से तीव्र प्रारब्ध के न मिटने का नियम 
स्वयं भगवान्‌ ने हो बनाया है। अतः सर्वसमर्थ होते हुए भी प्रभु 
उस तीव्र प्रारब्ध को नष्ट नहीं करते । इसलिये उसे भोग द्वारा नष्ट 
कराने के लिये भक्तों पर भी संकट आते हैं । तीव्र प्रारब्ध नष्ट न 
करने में भी एकमात्र हेतु स्वतिमित नियम का पालन हो है, अप- 
मर्थंता हेतु नहीं । इसो तीव्र प्रारब्ध को लक्ष्य करके योगवाशिष्ठ के 
उपशम प्रकरण ८९/२६ में कहा है कि संज्ञ, बहुज्ञ, माधव, हर कोई 
भो नियति (प्रारब्ध) को बदलने में समर्थ नहीं-- 
सवैज्ञो$पि बहुज्ञोौएपि माधवोऽपि हरोऽपि दा । 
अन्यथा निर्यात कर्तुं न शक्तः अञ्निदेव हि ॥ 

[ इस पर विस्तार से विचार (साधन-विचार) नाम की मेरी 
पुस्तक में 'पुरुषार्थ प्रबल या प्रारब्ध' इस नाम के लेख में किया गया 
है । पाठक वहीं पढ़ें । ] 

परीक्षा के लिये-अन्य विद्वानों का कहना है कि भक्तों की 
भक्तिनिष्ठा की परीक्षा के लिये ही भवत भयहारी होते हुए भी प्रभु 
भक्त पर संकट डालते हैं । जो भक्त जितना बड़ा होता है उस पर 
उतना बड़ा संकट डाल कर परीक्षा करते हैं। जैसे स्वर्ण-परीक्षक 
सुनार ३, ४ मिश्रित अशुद्ध स्वर्ण की परीक्षा घिस कर-तपाकर 
करता है, किन्तु पूर्ण बिशुद्ध स्वर्णं की परीक्षा गलाकर ही करता है। 


( « १8८2७) 


परीक्षा संकट आने पर ही होती है। इसीलिये किसी कवि ने 
कहा है--- 

वह पथ क्या पथिक कुशलता क्या, 

यदि पथ में बिखरे शूल नहों। 

नादिक की धंयेपरीक्षा क्या 

यदि धाराएँ बतिकूल न हों । । 


भक्त-भक्ति प्रचार के लिये--कुछ विद्वानों का कहना है कि 
भक्तवत्तल भगवान्‌ अपने भवत का तथा भवित का भरपूर प्रचार- 
प्रसार संसार. में करने के |लये ही भवत पर संकट डालते हुँ । संकट- 
रहित सुख-सुविधापुर्ण जीवन में तो अभवत भी प्रसन्तमन रहता 
हैं। जब भवत अति संक्ट में भी प्रसन्न रहता है, तब जनता उसै 
जानती है और यह मानती है कि अवय ही भगवद्धक्ति में ऐसी 
शक्ति है जिससे अति संकट में भी प्रसन्न रहा जा सकता है। इस 
प्रकार संसार में भवत-भवित का जैसा प्रचुर प्रचार-प्रसार डता है 
वेसा अन्य किसी प्रकार से नहीं होता । | is 


Ee अनुग्रह के लिये--भागवत में भगवान्‌ ने स्वयं ही 
हा हैं कि जिस पर में अनुभ्रह करता हँ उसका घन धीरे सेह 

का हुं उसका धन धीरे से हरण 

यस्याहसनुगृहहासि हरिष्ये लद्घनं शर्ते: । 

(भाग० १०।८८।८) 

यहाँ धन-हरण अन्य संकटों का भी सूचक है। धनादि का अप- 

हरण हो ह पर उसके स्वजन भी उसका परित्याग कर देते है| 

ei रक्त होकर संतों में अनुरक्त होकर भगवद्‌-अनुग्रह से 

सच्चिदानन्द ब्रह्म का साक्षात्कार कर लेता है। यह सब बातें 


( १४९ ) 


भागवत के उसी प्रसंग में कही हैं। पाठक उसे अवश्य पढ़ें । इस 
प्रसंग को स्पष्ट समझने के लिये संस्कृत भाषा का ज्ञान रखनेवाले 
भागवत १०।८८।८ तथा १।६।२९ इलोकों पर विश्वनाथ चक्रवर्ती की 


टीका का मनोयोग से अध्ययन करें । 


दान-पुण्य से दुःख-दारिद्रच का नाश 


शखु--'सुख सम्पति तिमि बिर्नाह बुलाघे । 


पुष्यशील पहि जाह सुझाए ॥। 
इस चौपाई में कहा है कि पुण्यशील के पास सुख-सम्पत्ति बिना 
बुलाये स्वभाव से ही जाती है। परन्तु पुराणों में तथा लोक में इस 
समय भी अनेकों ऐसे पुण्यशील पुरुष देखने-सुनने में आते हैं जो 
दुःखन्दारिद्र के कारण वर्षों से पीडित हैं । 
समाधान--न्यायोपाजित धन का दान ही कल्याणकारी होता 
है । अन्याय से प्राप्त द्रव्य से जो पारलौकिक कम करता है, उसको 
उसका फल प्राप्त नहीं होता । ऐसा वृद्धशातातपस्मृति के ६२ वें 
इळोक में कहा है" 
. इव्येणान्यापलब्धेत यः के 
न तत्कलघवाप्मोति तस्याथस्य दुरागनात्‌ ॥। 
स्यायप्राप्त द्रव्य का दान भी श्रद्धापूर्वक प्रयाग आदि पवित्र देश 
में पौण॑मासी आदि शुभ काल में तथा सदाचारी ब्राह्मण आदि उत्तम 
पात्र में दिया सात्विक दान ही कल्याणकारी होता है, राजस तथा 
तामस दान नहीं । देखो गीता अध्याय १७ के २०-२१-२२ शलोक । 
ल्विक स्घृतस्‌ । 
(गीता १७।२०) 


चवेदैडिकस्‌ : 


देश काले च वानरे च तद्‌ दए 


(१५० ) 


पर्व पर, सदाचारी 
> सदाचारी क्षुधापी डित की 
की क्षुधा निवृत्ति करे लिये कोई अति निर्धनी भ 
| ' स्वयं भूख मे 
vp ० गला रह जाता है । उसी तीर्थ में 
पर, उसी ब्राह्मण को एक वर्ष की क्षधा (004 
छ सु गृ ये 
चेका दान कर देता है। इनमें से 


र | | श्रेय (कल्य है. 
क्योंकि कष्ट से ही श्रेय की प्राप्ति Fs ह अल कं 
यत्र च त्वं श्ल 

os शेच्छभूयस्त्वं श्रेयसोइपि अनी विणः । 

^ वे बुवते तत्र कृष्छाच्होयों द्यवाप्यले ।। 
(गोभिळस्मृ २१३) 


७१ रहकर एक ब्राह्मण को कराया गया सत्त 


राङ्का--जैसा कुछ दान 
किया है उस पर पूरा ध्यान 
पुरषों के दुःख-दारिद्रच का वर्षो 
अपने सुख से ही दान-पुण्य की निन्दा 
कहा । अर्वाचीन लोगों ने ही नहीं किन 
कथाएं आती हैं। अतः कैसे माना 
दारिद्रय का नाश होता है ? 


( १५१ ) 


इसी प्रकार जो माता, पिता और गुरुजनों की सच्चे हृदय से 
सेबा करते हैं, उन्हें उनके माता-पिता का ममत्व होने के कारण तथा 
पुत्र के दुःख-दारिद्रय से स्वयं अन्न-वल्ल का अति कष्ट पाने के कारण 
सच्चे हृदय से नित्यप्रति सुखी-धनी होने का आशीर्वाद देते हैं, तो 
भो वर्षों तक पुत्र के दुःख-दारिद्रथ का नाश नहीं होता, अतः माता, 
पिता आदि के आशीर्वाद से दुःख-दारिद्रथ का नाश होता है, यह 
केसे माना जाय ? 

समाधान--जन्मान्तर के पापों का फल है दुःख-दारिद्रच । अतः 
जितने अधिक या जितने बड़े पाप के फलरूप में दुःख-दारिद्रच प्राप्त 
हुआ है, उसको नष्ट करने के लिये जब उतना अधिक या उतना बड़ा 
पुण्य उत्पन्न हो जाता है तभी दुःख-दारिद्रय का नाश होता है। 
ऐसा न होने पर वर्षों तक या जीवन भर दुःख-दारिद्रथ का नाश 
नहीं होता । पिछले पापों के नाशयोग्य पुण्य उत्पन्न होने के वाद 
भी यदि दान-पृण्य करता रहे तो सुख-सम्पत्ति की प्राप्ति होती है । 
उसमें भी यदि पुण्य उत्कृष्ट हो और शीघ्र ही परिपक्त्र हो जाय तो 
उसी समय में, नहीं तो जन्मान्तर में सुख-सम्पत्ति की प्राप्ति होती 
है । प्रायः पुण्य-पापों का परिपाक जन्मान्तर में ही होता है, अतः 
पुण्यात्मा भी इस जन्म में दुःख-दारिद्रथ से पीडित तथा पापात्मा भी 
सुख-सम्पत्ति से सम्पन्न देखने में आते हैं। इस रहस्य को समझ लेने 
पर दानःपुण्य से तथा माता-पितादि की सेवा से दुःख-दारिद्रय का 
नाश होता है, इस शाश्जीय सिद्धान्त को मानने में कोई शङ्का 
न होगी । 


धर्स परिवर्तन को चर्चा 


कुछ हरिजन धर्म का परिवर्तन करके मुसलमान बन गये । इससे 
धर्म-परिवर्तत पर चर्चा चल पड़ी । मुझसे भी इस पर विचार प्रकट 


रसखान आदि महान्‌ सन्तो को भी किसी हि 


( १५९ ) 
करने को कहा गया | मेरा 


या समाज 

a pf होकर भथवा चेन, मान-सम्मान आदि ्रलोभनों 

pe प्‌ कान, करते या करवाते हैं बे दोनों ही धर्म के स्वरूप 
ता समझते ही हैं और न धर्म पर आस्था ही रखते हैं। 


जिससे अभ्युदय अर्थात्‌ लौःि त् 
लो En हट 
पारलोकिक उन्नति की प्राप्ति हो उसे ह ते हैं 


धन, मान-सम्मान आ 
Mane र्थात्‌ 1 चि आदि की प्रापि 
लिए जो धर्म का परिवर्तन करते कराते हैं, उन्हें भला हि 00 


र की उन्नति में भी परमात्मा की 
हल र | परमात्मा की प्राप्ति में मुख्य साधन है 
हज नियमों का पालन करते हुए भगवन्नाम का जप तथा 
न । | यह मुख्य साधन सभी में | 
अप धर्मों में समान पी 
bs रूप से सभी 
२ ed के इस मर्म को जाननेवाला कोई भी व्यक्ति या 4 
wt को भय था प्रलोभन देकर धर्म का परिवतंन करेगा या 
0 bg हिन्दू से मुसलमान या मुसलमान से नू 
रा करनेवालों को भी उक्त प्रकार से धर्म का ममं र 
ड उप यही कहेगा कि तुम्हें धर्मपरिवर्तन की आवस्यकता ही 
अफे धर्म में र hl 
७५, 2 हर में रहकर ही सत्य आदि निथमों के कल 
७ हा वा का माम जप तथा भजन-ध्यान करने से ही भगवा 
रूप अलौकिक मू न्याय 355 
३ ८ परम अलौकिक मुख्य लक्ष्य प्राप्त हो जायेगा । यही कारण 
ट Bi ९। कारण 
` पुण सै स्वयं आकृष्ट मुसलमान रहीम 
5 Qs 
हा आ न्दुधमंमर्मज्ञ महापरुष 
38 बेने जान का आग्रह नहीं किया | वे मुसलमान रहते त 


( १५३ ) 


भगवान्‌ के महात्‌ भक्त हुए। हिन्दुओं ने तुलसीदासजी जैसे महाभू 
सन्तो के समान उनका सम्मान किया और आज भी उनके शिक्षा- 
प्रद दोहों, पदों का गान, मुद्रण तथा पाषाणों में खुदान करके सम्मान 
कर रहे हैं । 
ऊपर लिखी बातों से स्पष्ट हो जाता है कि धर्म-परिवर्तन करने 
करानेवाले धर्म्मज्ञ धर्मस्थ महापुरुष नहीं होते, किन्तु इसके 
बिपरीत धन तथा मान-सम्मान लोलूप ही होते हैं । इतिहास इस बात 
का साक्षी है कि औरङ्गजेब आदि मुसलमान एक हाथ में कुरान और 
दूसरे हाथ में तोरकमान और तलवार लेकर ही हिन्दुओं को मुसलमान 
बनाने में सफळ हुए । अंग्रेज एक हाथ में धन दूसरे हाथ में बाइबिल 
लेकर हौ ईसाई बनाते में सफल हुये । आज भी प्रायः इन्हीं निन्दनीय 
उपायों को काम में लाकर धर्मपरिवर्तन किया कराया जा रहा है। 
यदि सचमुच ही इन लोगो के हृदय में धनहीन हरिजनों की 
धनहीनता को मिटानारूप दयालुता हेतु होती तो अपने धनहीन 
मुसलमानों की धनहीनता मिटाने की दथाळूता प्रथम करते | इस 
बात पर धर्मपरिवतंन करनेवाले हरिजन भी ध्यान नहीं देते । प्रायः 
धन के प्रलोभन से ही धमं परिवर्तन कर रहे हैं । यह धन तथा मान- 
सम्मान चार दिन के बाद समाप्त होकर अन्य धनहीन मुसलमानों 
के समान हो जायेंगे, इस पर भी उतका ध्यान नहीं जाता। 
कुछ राजनेतिक तथा साम्प्रदायिक लोग इस अवसर का लाभ 
उठाने के लिए कहते हैं कि सबणं हिन्दू अपने मन्दिरों में हरिजनों 
को नहीं जाने देते, उन्हें स्पर्श नहीं करते, इन कारणों से हरिजन 
अपने दीन-हीन भाव के बन्धन से मुक्त होने के लिए धमं-परिवर्तन 
कर रहे हैं, प्रलोभन से नहीं । उनका यह कथन कहीं एकाध स्थल 
पर भले ही सत्य हो, ९९ प्रतिशत तो प्रलोभन ही हेतु है। आज तो 
सरकार के विधानानुसार प्रायः मन्दिर हरिजनों के लिये भी खुल 
गये हैं | स्पर्श न करने की बात भी पूर्वकाल जैसी नहीं रह गई । जब 


| see) 


ये दोनों बातें चरमसीमा पर थीं तब सैकड़ों वर्षे पूर्व भी हरिजनों ने 
दीन-हीन भाव से मुक्त होने के लिये स्वेच्छा से नहीं, किन्तु भय या 
प्रलोभन से ही धर्मपरिवर्तन किया कराया था | ८ इति ह नि 
साक्षी है। हिन्दू-धर्मममंज्च धर्मस्थ जनता तो अनेकों कर पाके 
कश्मीर में भी हिन्दू ही रही और अब भी हिन्दू है। धर्ममर्मज्ञ 
कश्मीर के हिन्दु राजा ने ९० प्रतिशत मुसलमान जनता का भी हिन्दू 
जनता के समान पालन किया, इसे कौन नहीं जानता ? यहाँ क्‌ 
धामिक दृष्टि से धर्म-परिवत॑न पर विचार प्रकट किये हैं । nt 


३च्छामान्र से प्रभु दर्शन 


शङ्का-एक सन्त क्के सत्संग में सुना था कि सं 
कक. ८ क संसार के पदार्थ 
इच्छामात्र से किसी को नहीं मिल सकते, किन्तु प्रभु की प्राप्ति या 


. रन इच्छामात्र से ही सभी को हो सकते हैं। उनके यह वचन सुन 


रा प्रभु-दर्शन की मदे इच्छा प्रबल हो गई; २० वर्ष बीत जाने पर 
र का नहीं हुआ । सन्त से जब इसका कारण पुछा, तो 

कहा कि प्रभु-दर्शन के लिए जैसी अति प्रबल इच्छा होनी 
चाहिए वैसी न होने के कारण दशान नहीं हुआ । मैंने पूछा कि बी 
अति प्रबल इच्छा क्यों नहीं होती ? सन्त ने कहा कि अन्तःकः ण 
शुद्ध न होने से मैंने पुछा अन्तःकरण शुद्ध कसे हो? संत ने ह 
कि साधना करने से | मैंने कहा तब तो धूम फिरकर बात यही 


( १११५ ) 


निकली कि साधना से प्रभु का दर्शन होगा, इच्छामात्र से नहीं । 
मेरी बात सुनकर संत चुप हो गये। अतः आप से प्रार्थना है कि 
कृपया यह बतायें कि प्रभुदर्शन साधना से होता है या इच्छा- 
मात्र से ? 
समाधान--श्रीम:ड्भागवत के प्रथम स्कन्ध के पाँचवें अध्याय में 
श्रीनारदजी ने व्यासजी से अपने पूर्वजन्म के चरित्र का वर्णन किया 
है। उस पर गम्भीरता से विचार करने पर आप की शङ्का का 
समाधान हो जायेगा । अतः सक्षेप में उसका भावार्थं लिख रहा हूँ । 
विस्तार से पूरा प्रसंग तो ग्रन्थ में ही पढ़ना चाहिए । 
नारदजी ने कहा-व्यासजी ! मेरी माँ वेदवादी भिक्षुको की 
सेवा करती थी । उनकी आज्ञा से में उनका जूठन खा लेता था। 
इससे मेरी रुचि भगवद्धमं में हो गई । सपं के काटने से माँ शीघ्र ही 
मर गई । इसे मैंने भगवान्‌ का अनुग्रह माना । घने जंगल में जाकर 
मैंने भिक्षुको से जैसा सुना था उसके अनुसार साधना की । ध्यान 
की साधना करते हुए मुझे हृदय में भगवान्‌ का एक बार दर्शन 
हुआ । फिर उसे देखने की प्रबल इच्छा से व्याकुल होकर मैंने बहुत 
प्रयत्न किया, परन्तु फिर दर्शन नहीं हुए-- 
दिदृक्षुस्तदहं शूषः प्रणिघायथ मनो हुवि। 
वीक्ष्वसाणोऽपि नापश्यर्सा 


व 


यसवित्प्त इवालुरः ॥ 
(भा० १।६।२०) 
तब आकाशवाणी हुई कि इस जन्म में तुम्हें मेरा दशन नहीं 
होगा; क्योंकि जिनके कषाय अर्थात्‌ पाप नष्ट नहीं हुए, उनके लिये 
मेरा दर्शन दुलेभ है-- 
हन्तास्लिङजन्धति भवान्‌ न मां ह्रष्दुसिहाहँति । 
अविपक्वकषायाणां दुर्दर्शोऽहं कुयोगिनाम्‌ ।। 
(भा० १।६।२२) 


( १५६ ) 


इस प्रसंग को ध्यान से पढ्कर बिचार करने पर यह स्पष्ट हो 
जाता है कि नारदजी को प्रथम क्षणिक दर्शन जो हुआ था, वह भी 
केवल दर्शन की इच्छामात्र से नहीं हुआ था; किन्तु भिक्षुकों की 
बताई ध्यानरूप साधना करने पर हुआ था । 
ऊपर लिखे पहले श्लोक के “दिदुक्षु” तथा ' आतुर?” ये दोनों 
पद ध्यान देने योग्य हैं। “आतुरः” यह पद बता रहा है कि नारद- 
जी के हृदय में दर्शन की इच्छा अति प्रबल थी, जिसकी पुति न होने 
से वे आतुर अर्थात्‌ व्याकुल हो गये थे। नारदजी की इस दशा 
पर तथा आकाशवाणी के कथन पर मिलाकर विचार करने से यह 
स्पष्ट हो जाता है कि अति प्रबल इच्छा होने पर भी जब तक 
साधना द्वारा पाप नष्ट नहीं हो जाते, तब तक दर्शन नहीं होता । 
पापों की तथा साधना की तारतम्यता के कारण इसमें एक या अनेक 
जन्म भी लग सकते हैं । यह बात गीताजी में भी कही है-- 
अयत्याध्तमानस्तु योगी संशुद्धकिल्बिषः । 
अनेकजन्ससासद्धस्ततो थालि परां गतिस्‌ ॥| 
(गीता ६।४५) 
बहूना जन्सनाशन्ते ज्ञानचान्‌ मां प्रप्ते ॥ 
; (गीता ७।१९) 
अर्थ-प्रयत्नपूर्वंक लाधना करनेवाला पापों से शुद्ध हुआ योगी 
अनेक जन्म में सिद्ध होकर तब परगति को प्राप्त होता है। बहुत 
जन्म के अंत में ज्ञानवान्‌ मुझे प्राप्त होता है | 
अतः यदि कहीं एक जन्म में संसिद्धि देखने और सुनने में आती 
हो तो वहाँ भी यही समझना चाहिए कि इसने अन्य जन्मों में भी 
साधना की है। ऐसी दशा में “इच्छामात्र से प्रभु के दर्शन हो जाते 
हैँ” संत के इस वचन का अर्थ भी यही समझना चाहिए कि “इच्छा 


( १५७ ७ ) 


र + 0 त 
के बिना साधना में प्रवृत्ति ही नही होगी, तब दर्शन केसे होगा ? 
इस दृष्टि से संत ने इच्छा को दशन में कारण कहा है। 


प्राथना की सफलता-असफलत में हेतु 


शङ्का-सभी साधकों को ऐसा अनुभव होता है कि बाह्य या 
आन्तरिक किसी समस्या का निवारण करने के लिये की गई श्रद्धा 
पर्ण प्रभ-प्रार्थना कभी तो शीघ्र सफल हो जाती है, कभी पे 
सफल होती है, कभी नहीं भी होती है। इतना ही नहीं किन्तु 
कभी प्रतिकूल फल प्राप्त होता है। सकामभाव से ही नही किन्तु 
निष्कामभाव से, स्व के लिये ही नहीं पर के लिये भी ७ 
गई श्रद्धापृर्ण प्रभुप्रार्थंना कभी सफल की ती है । 
विशेष करके जब साधक यह प्रार्थना करता है कि हें प्रभो र श्‌ 
सम्मार्ग-प्रदर्शक सद्गुरु की प्राप्ति कराओ' pm 8 पर 
भी असन्मार्ग-प्रदर्शक असद्गुरु की प्राप्ति होती है। इसमें क्या हेतू 
है सो बताने की कृपा करे ? 
समाधान~-जितने प्रबल पाप के फल के रूप में जो बाह्य या 
आन्तरिक समस्या सामने आती है, उतना प्रबल पुण्य जब प्रार्थना 
से उत्पन्न हो जाता है तब समस्याका निवारण होता है E यही 
कारण है कि प्रभुप्ार्थनारूप स्तोत्र-पाठ, se wi 
संख्या में तारतम्य का विधान पापानुसार क्या 3 र । इसीलि 
कभी शीघ्र कभी देरी से सफलता मिलती हैं। इसमें श्रद्धा का 
तारतम्य भी हेतु होता है। 
जिस अति प्रबल प्रारब्ध का निवारण न होने का नियम प्रभु 
स्वयं ही बना दिया है, उसका जब उदय होता हैं तब हक ॥ 
ही प्राप्त होती । इसमें प्रभु की असम्थंता हेतु नहीं, किन्तु स्वक 


( १५८ ) 
मर्यादा का पालन ही हे 


| 
बदलते में भी होता २ र है । यही हेतु अति प्रब स्वभाव के न 


देवताओं से की गई पाथना का प्रतिकल मे 
Fs तकूल फल प्राप्त होने में हे 
होता है नियम का विधिवत्‌ पालन न होना । प्रभु से की ५०३ ह 
का प्रतिकूल फल प्राप्त होने में हेतु होता है साधक का हित | यही 


कारण है कि नारदजी की सुरूपधाप्ति के लि 
प के लिए की गई प्रार्थ क्‌ 
फल कुरूप-प्राप्ति हुआ-- 5 पक 


सुनि हित कारन 
दःन्ह कुछ न 


कृपालिधाना । 
जाय बसावा ॥ 


(रामच. मा. १।१ ३२।७) 

यदि भगवान्‌ के विधान से विरुद्ध 
कल्याण के लिए की गई सिद्धभ Ji 
नहीं होती । यही कारण है सि 
सहित हरिवर्ष में नित्यप्रति भद्धापुर्ण हृदय से की गई यह प्रार्थना 
7° ५।१८।९) अर्थात्‌ 'विइव का कल्याण हो” 


pT ET गुरु की जगह असन्मारं-प्रदशंक गुरु की प्राप्ति में 
` शाक के हृदय में छिपा पद, वैसा तथा प्रतिष्ठा आदि का लोभ 


ही हेतु होता है। यदि कहीं सवंदोषविनिर्मुक्त साधक को असद्गुरु की 


जन्मान्तरीय प्रबल दुष्टकर्म 
म॑ का भोग समाप्त होते ही 
दंगुरु की प्राप्ति अवश्य हे 
गई उसकी प्रार्थना निष्फल वहीं 


को ही हेतु माना जाता है | उस दृष्टक 
८ ४0 ८ या जन्मान्तर में उसे सा 
जायगी । क्योंकि सच्चे हृदय से 

हो सकती | 0 i 


(१५९ ) 


इस प्रकार जो प्रार्थना की सफलता तथा असफलता के सम्पूर्ण 
रहस्यों को समझ लेते हैं, उनके हृदय में प्रार्थना पर अविश्वास कभी 
भी नहीं हो सकता । र 


वर्साधमं मानने की आवश्यकता तथा व्यबस्था 


शङ्का-धर्माधमं मानने की क्या आवश्यकता है ? 


समाधान--ईश्वर तथा वेद-शाख्न को माननेवाले ही नहीं, किन्तु 
न माननेवाले देशों की सरकारें भी व्यक्ति, परिवार, समाज और 
राष्ट्र की उन्नति तथा सुख-शान्ति के लिए व्यक्ति, परिस्थिति, 
देश और काल पर ध्यान रखकर यह करो, यह न करो ऐसा कानून 
बनाती हैं । अन्यथा, अज्ञानी दष्ट मनुष्य परिवार, समाज और राष्ट्र 
की ही नहीं किन्तु व्यक्तिगत अपनी भी सुख-शान्ति का विनाश कर 
छेते हैं । उक्त विधि-निषेधात्मक कानून को शास्त्रीय परिभाषा में 
धर्म-अधर्म के नाम से कहा जा सकता है। इससे स्पष्ट हो जाता है 
कि व्यक्ति, परिवार, समाज भौर राष्ट्र की सुख-शान्ति के लिए धर्मा- 
धर्म की आवश्यकता ईश्वर तथा वेद-शा को न माननेवालों को भी 
है तथा सदा रहेगी | 

उक्त आवश्यकता की दृष्टि से यह कातून बनाया गया कि 
'किसी को गोली मारकर उसका धन हरण न करो | प्रत्यक्ष में 
ऐसा करनेवाले को पुलिस पकड़ लेती है। न्यायाधीश उसे सजा या 
फाँसी दे देता है। यदि अपराध किसी ने एकान्त में किया, अत्तः 
पकड़ा नहीं गया, इसलिए उसे कोई कष्ट 'दण्ड' नहीं मिला । उस 
धन से सुख-साधन का सम्पादन कर सारा जीवन सुखमय बिताकर 
मर गया । यहाँ यह प्रश्न होता है कि इस व्यक्ति को अपने अपराध 
का दण्ड कहीं कुछ मिलेगा या नहीं ? जो राष्ट्र, सरकारें जन्मान्तर 


( १६० ) 


को नहीं मानती उन्हें बाध्य होकर यही कहना होगा कि जब वह्‌ 
मर ही गया तब उसे दण्ड मिलना सम्भव ही नहीं । इस सिद्धान्त 


को स्वीकार करनेवाली सरकार प्रखर-दण्डःप्रहार के कानुन बना ; 


कर भी एकान्त में पापाचार से मनुष्य को रोक न सकेगी | फलतः 
व्यक्ति, परिवार, समाज तथा राष्ट्र में शान्ति की स्थापना भी न 
हो सकेगी । इसका आज सब अनुभव करते हैं । 

सुख-शान्ति की स्थापना की दृष्टि से तथा प्रत्यक्ष में किया हो 
या एकान्त में किया हो, पापाचार तो पापाचार ही है, उसका दण्ड 
मिळना ही न्याययुक्त है । इस न्याथयुक्त दृष्टि से जो विचारशील 
नर और सरकार एकान्त के पापाचार का दण्ड मिळना स्वीकार 
करती है, उसे जन्मान्तर भी बलात्‌ स्वीकार करना होगा | यहां 
यह प्रश्‍न होता है कि जन्मान्तर में किस देश में, किस काल में, किस 
शरीर में तथा किस रूप में दण्ड दिया जाय ? इन सबको जानकर 
दण्ड की व्यवस्था कोन करेगा ? अल्पज्ञ, असर्वज्ञ तथा असमर्थ मानव 
या सरकार जब इन्हें जानने में ही असमर्थ है तब जन्मान्तर में 
समुचित दण्डव्यवस्था कैसे करेगी ? अतः अन्त में थही स्वीकार 
करना पड़ेगा कि सर्वज्ञ तथा सर्वसमर्थ ईश्वर ही व्यवस्था करेगा | 

ईश्वर दण्ड-व्यवस्था करेगा, इसे स्वीकार कर छेने पर भी यह 
प्रश्‍न होता है कि भिन्न-भिन्न देशों में भिन्न-भिन्न ही नहीं, किर 
परस्पर विरुद्ध कानून हैं । जेसे पाश्चात्य देशों में परस्पर अनुमति- 
पूर्वक परखी-परपुषष के आलिङ्गन चुम्बन में ही नहीं किन्तु मेथुन 
में भी कोई दोष नहीं माना जाता है। भारत में ही कुछ वर्ष पूर्व 
गर्भपात को दोष माना जाता था, अब सरकार ने गर्भपात का 
विधान बना दिया, अतः दोष नहीं माना जाता । इन विरुद्ध कातुनों 
में ईश्वर किस कानून के अनुसार दण्ड देगा ? 

यदि कहो जाय कि जिस राष्ट्र का जो कानून ईश्वरीय 
विधान के अनुसार होगा उसके. अनुसार ईश्वर दण्ड देगा। 


( ७६:६४ ७०) 


तव तो पहले यह जानना अति आवश्यक होगा कि अनादि 
संसार की व्यवस्था के लिए अनादि ईश्वरीय विधान का स्वरूप 
वया है? उसका प्रतिपादन किन ग्रन्थों में है ? २,४,१० हजार वर्ष 
पूर्वं लिखे दि ग्रन्थों से उल ईश्वरीय अनादि विधान का ज्ञान नहीं 
हो सकता । क्योंकि इन सादि ग्रन्थों के पुर्वं किस विधानानुसार 
ईश्वर व्यवस्था करता था यह्‌ प्रश्‍न उठने पर अन्त में यही स्वीकार 
करना होगा कि अवादि संसार की व्यवस्था के लिए ईश्वरीय विधान 
भी अनादि है, उस अनादि विधान का प्रतिपादक अनादि वेद ही 
हो सकता है। सादि कुरानादि नहीं । ( इस विषय का विस्तार से 


दि ञेचन भेरी 'वेदिकचर्था-विज्ञान' पुस्तक की भूमिका में देखें । ) 


कहने का तात्पर्य यह्‌ है कि एकान्त में किये सदाचार या दुरा- 
चार का जन्मान्तर में फल ईदवर अपने ईश्वरीय विधान बेद में देश, 
काल, व्यक्ति, परिस्थिति आदि पर विचार कर कथित परिवतेनशीछ 
या अपरिवर्तनशील विधानातुच्तार ही देगा। तभी धर्माधर्म की 
सम्यक्‌ व्यवस्था हो सकेगी अन्यथा नहीं, यह मानना ही पढड़ेगा। 
देखिये-जैसा कि ऊपर दिखाया जा चुका है कि भिन्न-भिन्न राष्ट्रों में 
भिन्न-भिन्न कानुन हैं, इतना ही नहीं किन्तु एक ही भारत राष्ट्र में एक 
काल में गर्भपात निषिद्ध था, एक काल में विहित हो गया । इतना 
ही क्यों, बतंमान काल में ही सत्तारूढ़ दल जिसे उचित मानकर 
विधान करता है. विरोधी दळ उसका विरोध करता है। सत्तालढ़ 
दल में भी मतभेद होता है । अतः इनका दल-बल बढ़ने पर विधान 
बदरू देता है। जो सत्तारूढ़ नहीं ऐसे अनेकों धमं-अधमं के मर्मज्ञ 
सन्तवमाज विशेषज्ञ हैं, उनके कथन को केवल इसलिये अमान्य 
करना कि वे सत्तारूढ़ नहीं, ठीक न होगा। 

तात्पय॑ यह है कि राष्ट्रों, सत्तारूढ़ दलों, विरोधी दलों तथा 
समाज-विशेषज्ञों के विचारों में इतना अधिक मतभेद तथा परिवर्तन- 

११ 


a 


( १६२ ) 


शीलता है कि उनके अनुसार धर्माधमे की सम्यक्‌ 


है जन्मान्तर में उनका फल देना ईश्वर के लिये भी सम्भव नहीं । 
देखिये--जिस काल में गर्भपात :कानुन-विरुद्ध था उस काल में किसी 
एकान्त में गर्भपात किया, उसक्के दूसरे दिन ही गर्भपात का 
आमूल बन गया । अब बेचारा ईश्वर भी उसे केसे दण्ड देगा ? 
अत: एकान्त में किये धर्माधर्म का जन्मान्तर में फल ईह्वर भी तभी 
दे सकेगा जब कानून ईश्वरीय विधानानुसार हो, तभी धर्माधमं की 
सम्यक्‌ व्यवस्था होगी । व्यक्तियों के मनमाने विचारों से तथा राष्ट्रों 
के मनमाने कानूनों से धर्माधम की व्यवस्था किसी प्रकार भी नहीं 
हो सकती । 


व्यवस्था करते 


ऊपर दिये विचार से यह निर्णय हो जाता है कि जो सरकारें 
या नर देह को ही कर्ता भोक्ता मानते हैं, उसी के लिये इस जन्म 
में तथा इस लोक में ही दण्डादि की व्यवस्था करते हुँ, उनकी 
व्यवस्था अधूरी है। देह से पथक आत्मा मानकर जन्मान्तर में 
तथा परलोक में भी दण्डादि की व्यवस्था करनेवाले बैदिकों की 


सनातन धर्मानुसार की गयी व्यवस्था ही पूर्ण है । 


उणहीन विप्र पुज्य है या नहीं ? 
शर्ड्ा--सापत ताइत करण कहुंता । 
विप्र पुज्य अस गावहि संता ।। 
पुजिअ बिप्र सील गुन हीना । 
छुन न गुन गन ग्यान प्रबीना ॥। 


( १६३ ) 


ह्म ण ए्‌ i हों ह्म श कि 9 श्द्र 
ण्‌ ~ 


त्पयं लिये 
समाधान--शास्त्र के किसी वचन का तात्प ye 
ठे T स्‌ 
करण पर ध्यान देना आवश्यक होता है। यहाँ र re 
स्वी ब्राह्मण का प्रसंग है, साधारण ब्राह्मण का न र 
तेजस द्‌ 


दुर्वासा भोहि दोन्ही सापा। 


मढा सो पापा ॥ 
प्रभु पद पेखि मिट त 


{ यह तात्पर्यं निकलता 
प्रकरण के अनुसार विचार करने पर ५५ यह 55०१ ha 
हैं, जिनये संसार 
eh oh, न डा कक" हैं इत्यादि अनेकानेक 
लाभ होते हैं, शाप-वरदान 1 22 240 20 
महान्‌ गुणों से सम्पन्न हैं, यदि उनमें ए ्‌ 
वे पूज्य ही हैं । 


Tt ष्ट के 
लोक में भी जो व्यक्ति अपने अनेकों गुणों के ह ह 
अनेकानेक लाभ पहुँचा रहा है, इसलिए थु क. ER 
या प्रधानमंत्री पद पर आख्ड किया है। वह व्य ॥ है Se 
होन होने के कारण क्रोधवशातु कभो किसी अपराध pu 
ने “ दि को यदि गाली दे दे या मार दे, तो बलका 
is i को ही चुप होने, क्षमा माँगने, सामने से र ks | 
कहते हैं ns में गाली देने तथा मारने को उचित bs oi ५ 
ही क ॥ एकमात्र कारण यह हैं कि बदले में यदि po 
be लग जाये, १०-२० दिन अस्पताल ० ह ह ठ 
उस हे बे 
म शो राष्ट्र की महान्‌ हानि होगी । नोक 
र te Se माँगना सर्वथा ही उचित है। 


हला 


1. (कुछ `) 


दुर्वासा ऋषि भा तपतेजसम्पन्न, शाप-वरदान देने में समर्थ 
भगवान्‌ शङ्कर के अंशावतार थे, उनसे संसार को अनेकानेक लाभ 
प्राप्त थे । अतः ऐसे अनेकानेक गुणसम्पन्नब्राह्मणमें यदि एक शीळगुण 
न होने के कारण कभी किसी को क्रोधवशा शाप दे या मार दे तो भी 
अपराधरहित साधारण व्यवित को भी चुप हो जाने तथा पुजा करने 
को कहना ही उचित माना जायेगा, बदले में गाली देना या मारना 
अनुचित माना जायेगा । गन्धर्व ने तो दुर्वासा की हँसी उड़ा कर 
अपराध भी किया था । अतः तुलसीदासजी का अनेकानेक गुण- 
सम्पन्न, एक शीलगुण हीन ब्राह्मण की (जा करने को भगवान्‌ राम 
हारा कहलाना सर्वथा उचित है। यदि अपराधी गन्धर्व शापदाता 
द्वारा की क्षमायाचना छारा पूजा न करता, बदले में कुछ और 
कहता तो दुर्वासा उसे एक और भयंकर शाप दे देते जिससे गन्धर्व 
की महादुर्गति होती । अतः प्रकरणानुसार विचार करने पर यही 
तात्पर्य निकलता है कि तपतेजसम्पन्न ब्राह्मण के सामने अपराधी को 
ही नहीं निरपराधी को भी चुप ही रहूना चाहिए । 

शङ्का--उक्त चौपाइयों के आधार पर समाज में जो यह धारणा 
प्रचलित है कि ब्राहःण चाहे जैसा हो तो भी पूज्य है, इस धारणा 
का वया कारण है ? 

समाधान--पहले प्रायः सभी ब्राह्मण तपतेजसम्पन्ः ही होते 
थे,'इसलिए ब्राह्मणमात्र पूर्य है” यह धारणा प्रचलित हो गई। 
वस्तुतः तपतेजहीन ब्रह.ण यदि किसी को मारते हैं तो दण्ड के पात्र 
ही होते हैं। यही कारण है कि जब एक ब्राह्मण ने क्रोध में आकर 
शूद्र मनुष्य को नहीं किन्तु पशुओं में भी चाण्डाल माने जानेवाले 
कुत्ते को मार दिया था तो उस कुत्ते की इच्छानुसार उस ब्राह्मण की 
महन्त बनादेने का दण्ड रघुनाथजी ने दिया था । इतना ही नहीं 
किन्तु आततायी ब्राह्मण रावण का वध स्वयं रामजी ने ही 
किया था | 


( १६५ ) 


यदि तपतेजादि गुणों से सम्पन्न ब्राह्मण भी कभी अभिमान में 


आकर भगवान्‌ के भक्त का ल करने गे तो भाला 
लिए भी स्वयं ही दण्डविधान करते हैं । देखिये, इन्हीं दुर्वासा ऋषि 
ने जब अम्बरीष भक्त का अनिष्ट करता चाहा तो चक्रतुदर्शन चल 
गया । अन्त में कहीं शरण न मिलने पर जब दुर्वासा प्रभु की a 
गये तो प्रभु ने उन्हें समञ्जाते हुये कहा कि--साधु पर किया प्रहार, 
[र करनेवाले का ही 
हि ताता डे, परन्तु ढुवितोत के लिए वे हौ pe 
होते हैं। अतः महाभाग अम्बरी से क्षमा मांगो तभी शान्ति हं 


संहार करता है । तप-विद्या ये दोनों विध्रों के 


देखिये भागवत के ये इळोक = 
हितं तेजञः प्रहरतः कहतेऽशिवम्‌ ^ 
'चुषु प्रहित तेजः महुः कुदतेऽशिवम्‌ 
SR i (भाग० ९४:६९) 
तपो विद्या च विग्राणां निःज्ेपल्करे उमे । 
ते एवं दुविनोसस्थ कल्पेते कतुरन्यथा ।। 
(माग० 1४७०) 


च मल प्नि त्ति छ 
क्षभाषय महाभागं ततः आण्तभविष्यात ॥ 
(भाग० ९४७१) 


पता सासा ने शमली 
गङ्कु--प्रम ङ्काुमार आप का दिया समावान बहुत ही अम्तौष 
कारक है। तो भी यह शङ्कु! होतो डे कि गुण-गग-प्रवीण शूद्र की 
कारक है। तो भी यह चक्का दात ह | Hn 
पुजा नहीं करनी चाहिए” ऐसा कहने का यहाँ क्या प्रम ङ्क है । इस 
तो शूद्रों का महान्‌ अपमान किया गया । 


रि 
|| 
1 


समाधान-- F 
“हि निन्दा निम्छचस्व निन्दार्थस्‌, अपितु प्रक्कतध्य प्रशंसाम्‌ 


( १६६ ) 


गा जब किसी की प्रशसा के अवसर अन्य की 
निन्दा के लिए 
है उसका तात्पर्यं होता है । इस नियमा- 
EO के लिए नहीं, किन्त ब्राह्मण की 
रहा है उसकी प्रशंसा में ही तात्पर्य है। 
293. pe जैसे लोक में 
हर नह उसकी प्रशंसा करता हभा कह देता १५: र 
अर सभी दवायें राख के समान हैं। बे ह ह 

स समान हुँ । वेसे ही यहाँ 


महाभारत में तो स्पष्ट 


री कहा कि शीलड़ न 
की ज डी हि न ह्‌ हा कि शील डी छ ह्ला 
इजा नहीं करे, किन्तु सदाचारी धर्मज्ञ श्र के जी ब्राह्मण ) 
आदर ) करे-_ पद को भी पूजा ( अर्थात 


ज्यायांसमपि शीले; 


निन्दा की 
नहीं की जाती, 


( १६७ ) 


भोग-साधन-सम्पन्त होने पर भी मनुष्य खिन्न ( दुःखी ) होता जा 
रहा है। अतः भ्रष्टाचार का प्रसार न हो इसके लिए सरकार दण्ड- 
प्रहार को द्वार बनाकर नर-नारी का सुधार करना चाहती है । किन्तु 
भ्रष्टाचार के मूलाधार पर गंभीर विचार किये बिता दण्डप्रहारमात्र 
से सरकार भी सुधार न कर सकेगी । अतः भ्रष्टाचार के मूलाधार 
और उनके सुधार के कारगर उपाय पर ही यहाँ विचार करते हू । 


दर्शव--भौतिक विज्ञान से मनोरंजन का साधन रिनेमा प्रदान 
किया । जिसके देखने से नर-नारी के मन में कामादि विकार का 
प्रचुर प्रसार हुआ । इस सत्य तथ्य को आज सभी स्वीकार करते हैं ! 
इसका कारण यह है कि फिल्मकार अपनी फिल्म के प्रचुर-प्रसार के 
लिये काम विकारवर्घळ तथा हिंसाप्रदर्शक फिल्मों का निर्माण अधिक 
करते हें । सिनेमा से भी अधिक हानिकर टेलीविजन हो रहा है 


अपि शूद्रं श Rng NR 


Re क्योंकि सिनेमा को देखने प्रतिदिन नहीं जाते, टेलीविजन तो रोज 
उससे सदवृत्तमभिय्जयेत । | 


ही देखते हैं। यदि ट्राजिस्टरो में टेलीविजन आ गया तो उससे और 
अधिक हानि होगी । क्योंकि तब ग्रामों में, जंगल के झोपड़ों में भी 
प्रतिदिन देखेंगे । जिन वस्तुओं का स्त्री से कोई सम्बन्ध नहीं, उन 
वस्तुओं के विज्ञापनों में भी काम-विकार-संचारक रूप में खियों के 
का प्रदर्शन भी विकार बढ़ाता है। 


( अनुशासनपर्व ४८।४८ ) 
आदि गूट्रो का महान्‌ 
I दस प्रकार प्रकरणानुसार 
विचार करने से स्पष्ट हो जाता 


fe छा म 
आ 71 ब्राह्मणों का पक्षपात किया है 
।य अन्याय ही किया है | i जल 


यही कारण है कि विदुर, ध्न 
॥ वढुर, धसंव्य 
सम्मान किया जाता था | रे ॥ 
शास्तरतात्पर्थं निर्णायक आध 
E 
है कि तुल्सीदासजी ने न 
शूरं के 


श्रवण-- कामादि विकारव्ेक संगीतोंका रेडियो, ट्रॉजिस्टरों तथा 
लाउडस्पीकरों द्वारा दिन-रात प्रसार होना भी भ्रष्टाचार में मददगार 
हो रहा है । युवळों-यृवतियों के मन पर ही नहीं, किन्तु बालक-बालि- 
काओं के मन पर भी इसका बुरा असर पड़ रहा है । वे छोटे बच्चे 
हें सुनकर गाते रहते हैं, यद्यपि कुछ भी उनका अर्थ समझते नहीं, 


भष्टाचार के मूलाधार 

अविकसित या अर्धविकसित देऊ 
विकसित देशों में ही नहीं, कि 

आकाश ग छ ह्‌ न हु, 16 के 

“१ र आरूढ़ देशों में भी घुंआाधार भ्रष्टाचार कः ee O00 

दा है। जिससे मनुष्य का तन-मन रोगापज्ञ होता जा 040. होता है कि युवावस्था से पूर्व ही उनमें कामविक्रार का संचार हो 

रहा हूँ । | जाता है। इसी प्रकार सिनेमा, टेलीविजन तथा विज्ञापनों में आलि- 


(इक .) 


गन- म्बन के रों 
ह ह 215 जज चित्रों का बालक-बालिकाओं द्वारा देखा 
व्‌ र के संचार में कामुक संगी E 
Ce गभुक संगीतों से भी अधिक 
भोजन--प्याज-लहसून, मांस-मदि 
नि हल ७०७० ॥/ मासन्म।दरा, मत्स्य-मुर्गा, मिर्च-मसाला 
जस-तामस भावों को बढानेवाले पदार्थों को | न 
न ह पदार्था को खाने से भन में 
काम वकार का सं हि र 
5००8० ण संचार अधिक होता है। दुर्भाग्यवश स्वास्थ्य- 
बार को आधार बनाकर सरकार २ का प्र है 
या रकार भो इनका प्रचुर-प्रचार कर 
सोम दयं ध Ro 00 न्द्‌ 
हि असाधन तन का सुन्दरता प्रदशित करने के लिए नर 
54 पक करना, नारी का मुख में पाउडर लगाना 
न को छाल करना, स्तनों को ऊँ: । 
pr / स्तनों को ऊंचा उठा क 
440. गछा-पीठ, उदर और कमर को खछा रख कर = ऊ 
दे कीले- ड ES 2 हि 
हा 400 चमकीले' भड़कीले, चित्र-विचित्र रङ्गीन महीन कीमती वस्न 
हनना आदि सौन्दर्य के साधन भी विकार बढ़ाते हैं । 


हित ७५१ की सुन्दरता के लिए मेज, कुर्सी, कालीन, कामुक चित्र 
रति आ।द प्रसाधन से मकान सः भी लन उन 
॥ 2 ना भी भ्रष्टाचार के में 
मददगार होता है। क्योंकि इन क के लिए po 
त इन कार्या के लिए अधिक धन की 
आवश्यकता होती है बड़ ति i 
oo 40 है | र तना धन ईमानदारी की कमाई से 
होता, त बेईमानी, घूसखोरी, चोर-डकैती आदि भ्रष्टाचार 
म ह किर भी मनुष्य धन प्राप्त करता है । वर्तमान में यह बात 
छपी नहीं है, इसलिए ३ व् अत 
री हैं, इसलिए इ अधिक वि हों 
Mp ए इस पर अधिक विचार नहीं 
Pa से ही बालक-बालिकाओं को ऊपर लिखे सौन्दर्य 

नी से तन एवं मकान को सजाकर रखने से कल 
bl र रखने से वे उनके अभ्याः 
lone 2253 » अभ्यासी 
०० ते र जब वे युवास्था में व्यापारी या कर्मचारी या पदाधिकारी 

ते हु, उनका यह शिक्षा दे 5 

१, तन उनका यह शिक्षा देना कि 'अपनी आमदनी के अनुसार 

नुमा 


( १६९ ) 


सादगी से रहो, बेईमानी, चोरी, घूसखोरी आदि भ्रष्टाचार न करो' 
सर्वथा बेकार होता है । क्योंकि तीब्रगति से चलती गाडी को जैसे 
एकदम रोका नहीं जा सकता, वेसे ही वाल्यावस्था से चली आ रही 
आदतों को भी एकदम रोका नहीं जा सकता । 
सद्दशिक्षा --२०-२५ वर्ष तक के युवकों-युवतियों की सहशिक्षा 
का कार्य भी व्यभिचार-बलात्कार के प्रचुर प्रचार-प्रसार में बहुत ही 
मददगार हुआ है । क्योकि युवती को पास में देखकर युवक का वीयं 
वैते ही पिछ जाता है, जैसे अग्नि पास रखने से धी पिघल जाता 
है। इसलिए अति आवश्यक कार्य के बिना अपनी बेटी के पास भी 
एकान्त में न रहे, ऐसा भागवत में स्पष्ट कहा है 
नन्दरिनः प्रमदा नाम घृतकुश्भदलः पुमान्‌ । 
सुतामपि रहो जह्यादन्यदा यावदर्थकृत्‌ ॥। 
( भाग० ७।१२।९ ) 
सहकार्य--झपर लिखित दोष के कारण ही कर्मचारी, पदाधि- 
कारी या व्यापारी के रूप में पर-नर-नारी का साथ-साथ रहकर कार्य 
करना भी भ्रष्टाचार का प्रसार करता है । क्योंकि पर-नर-नारी का 
कर्मचारी आदि के रूप में प्रतिदिन वर्षों एक साथ काम करने पर 
हँसना, बोलना तथा स्पर्श करना अनिवाय॑ हो जाता है । जिससे काम 
निकार का उभार होकर व्यभिचार-बलात्कार होता है। सुन्दरी 
स्त्री कर्मचारी को तो बड़े पदाधिकारी यदि उसे व्यभिचार या 
बलात्कार का शिकार नहीं बना पाते तो मिथ्यादोषारोपण, स्थान- 
परिवतैन, वेतन न देना आदि दुष्ट उपायों से इतना अधिक परेशान 
कर डालते हैं कि उसका जीवन ही बरबाद हो जाता है। 
देरी से विवाह-नर-तारी को प्रकृति जब विवाह की योग्यता 
प्रदानकर दे उस समय विवाह न करने पर प्रकृति उन्हें बलोत्‌ व्यभि- 


( १७० ) 


चार या बलात्कार में वैसे ही लगा 
र शुद्ध भोजन न मिलने पर होटः 
है । प्राचीन शरीर-विज्ञान ने ही नहीं 


“१४ वर्ष में नारी तथा १५-१६ वर्ष 
प् हो जाता है, अतः उनमें कामविकार का 
संचार हो जाता है। ऐसी दशा में इसी अवस्था में विवाह न करके 
२०-२५ वर्षं तक अविवाहित रखने पर प्रकृतिपरवश होकर घे 
व्यभिचार या बलात्कार करने लगते हुँ | सिनेमा, टेलीविजन, रेडियो, 
सौन्दयं-प्रसाधन, सहशिक्षा, सहकार्य, मांस-मदिरा का खानः 


पान 
आदि ऊपर लिखे साधन तो कामारिनि प्रज्वलित करने में घृत प्रदान 
कर देते हैं । 


नारी का घर से बाहर होना-गत वर्ष नवभारत टाइम्स ने 


घर से बाहर होकर नारी ने वया खोया कथा पाया” यह जानने के 
लिये नारियों से अपने विचारों को लिखने की प्रार्थना की थी | उनमें 
से कुछ दूरदशिनी बुद्धिमती स्त्रियों ने अपने अनुभव के अनुसार 
लिखा था कि 'नारी ने घर से बाहर जाकर घर दफ्तर दोनों को 
छादा सिर पर भार । बच्चों को न दे सकी माँ का प्यार दफ्तर की 
मर्यादानुसार किया शरीर का 'उङ्गार । जिससे बनी नर की नजरों 
का शिकार | इस प्रकार किया नर में विकारसंचार । जिससे बनी 
व्यभिचार बलात्कार की स्वयं शिकार | इस प्रकार किया घर-बाहर 
बण्टाढार' | यह सब सत्य तथ्य है, इन्हे झुठलछाया नहीं जा सकता | 
इन्हीं सब कारणों से शास्त्रकार नारी का धर से बाहर होना स्वीकार 
नहीं करले | 
धामिक शिक्षा का अभाव--केव दण्डप्रहार के आधार पर खुले 
बाजार होनेवाले भ्रष्टाचार का भी सुधार होना कठिन होता हैँ । 
क्योंकि दण्ड प्रहार करने के लिए नियुक्त नर भी ऊपर लिखे कारणों 


( ७१ } 


अतः भ्रष्टाचार 
से भ्रष्टाचार का भण्डार हो जाता है। अतः क ह 
करनेवालों से घूसरूप पुरस्कार पाकर हक Co 
हो जाता है, अतः वह दण्डप्रहार नहीं कर ve नि ४ ० 
® में समर्थं हो हुँ हॉ कोइ धामिक ६ 
नर दण्डप्रहार करने में समर्थ ॥ 0 Js 0०१०, 
i डी हेतु होता है। ऐसी दशा में एकार 1 Fe 
al जन्य संस्कार के अलिरि 
sR के सुधार में धामिक शिक्षा जन्य ७०७१ के 
ु ह धार नहीं हे त र्‌ 
गौर कोई का धार नहीं हो सक 2 
गई सबल कारगर अ हौं sr ni 
३६९० इस बात पर गम्भीरतापूर्वंक विचार करना च क 
: । > फ mT र कल प लठ 
भ्रष्टाचार का सुधार--अ्रष्टाचार के मूलाधार पर 22 
NS 1 ड चि टु हे न 
विचार ऊपर लिखे गये । इनमें भोजन, वस्त्र | we a 
लिरि वि कचं ज्ञान 
पर विस्तार से विचार मेरे द्वारा लिखित 'वेदिकचथ ie र 
में दे हि एाचार के मूझाधार पर ऊपर स 
री 1 चाहिए । भ्रष्टाचार र यु गा 
हे जी गंमीर विच ये गये हैं, उन्हीं से यह स्पष्ट हो जाता 
| र्‌ छु, उन ह्‌ 
से जो गंभीर विचार किये ग ह Jeu Mes 
हे तात परिवार तथा समाज के कर्णधार और हे हल ४: 
| i कर क्रमशः सुधार न करे 
गंभीरतापूर्वक विचार कर Fe Wns 
हल का प्रसार न करेगी, जब तक प्रखर दण्डप्रहार 
धामिक हि र 
से सुधार न होगा । Fo 
| जैसे पदाधिकारी चालक कर्मचारी ( ड्राइव 02 6 Rr 
तेज करो' और तेज चलाओ, और बेग से चला do 
बारम्बार कह कर गाड़ी को खूब तेज चलवाये । ९ FS 
कर चालक से कहे अब गाड़ी जरा भी 02 जा ल Fl 
सिर पर दण्ड प्रहार कङँगा। परन्तु पदाधिकारी सि ba 
हो नहीं, किन्तु सिर को ही तलवार से उतार दे, त ५९३ 
आग जा वै ऊपर लिखे अ्रष्टाच 
रुकेगी नहीं आगे जायेगी ही वेसे ही ऊपर ८ sn 
मूलाधारों का प्रचुर प्रचार-प्रसार बब नर-नारी के Ee HS 
भ्रष्टाचार के संस्कार का भण्डार भर दिया जाय | ब 


ET) 


देख कर सरकार यह कहे कि व्यभिचार-बलात्कार, चोरी, 
आदि भ्रष्टाचार करोगे तो दणडमहार, आजीवन कारागार और 
भाण-अपहार ( फांसी ) की सजा होगी । परन्तु अब सरकार के द्वारा 

कठोर सजा की घोषणा भी अरशाचार को रोक नहीं सकती | इसे 
रोकने का एकमात्र उपाय यही है कि ऊपर लिखे भ्रष्टाचार के 
मूलाधारं का क्रमशः सुधार किया जाय और धार्मिक शिक्षा का 
प्रचुर प्रसार किया जाय | 


सिनेमा, टेलीविजन. 
नहीं हैं | इनमें जो कामविकारवर्धक, हिंसा प्रदर्शक चित्रों का प्रदर्श 
है, वही हानिकर है । अतः उनपर क्रमशः सुधार किया जाय और 
उनके स्थान पर सदाचार, शिष्टाचार तथा देशोपकार के आधार पर 
बनी फिल्मों का ही पुर प्रचार-प्रसार किया जाय | कुछ दूरदर्शी 
पुरुषों ने समाचारपत्रो के माध्यम से सरकार से यह प्रार्थना अनेक 
बार की है कि सिनेमा, टेलीविजन में ऐसे ही चित्र दिखाने च हिए, 
जिन्हें हम उन नवध, पौत-पौत्रबधू, बेटी-दामाद तथा छोटे बच्चों के 
साथ बैठकर देख सकें | परन्तु 


। 
दुर्भाग्य की बात है कि इतनी उचित 
माथना पर भी सरकार ने अभी तक परा सुधार नहीं किया ! 


विद्या-प्राप्ति का शास्त्रीय प्रयाय 


शज्भा--विद्या-प्राप्ति का शास्त्रीय उपाय कया है ? 


समाधान-विद्या = ज्ञान | 
विद्यार्थी! शब्द का अर्थ होता 
की प्राप्ति गुरु से होती है, इसीलिये 
लिये हाथ में समिधा लेकर श्रोत्रिय 


अर्थी = चाहनेवाला । इस प्रकार 
है-- ज्ञान को चाहनेवाला ! ज्ञान 
शति में कहा है कि तत्वज्ञान के 
त्रह्मनिष्ठ गुरु के पास जायें-- 


ट्रांजिटर आदि साधन स्वरूपतः हानिकर| 


( १७३ ) 
स गुस्मेतामिगच्छेत्‌ 


श्वोत्रियै अहानिष्ठम्‌ । 
--मुण्डकोपनिषत्‌ १।२।१२ 


में नेवाल 
उपनिषदों की सारभूता गीता में भी इसी भाव को बतानेवाला 


तद्विज्ञाः र्थ 
ससित्पाणिः 


sh द च दि] न 
तद्विद्धि प्रणिपातेन परिगप्रश्नेन सेवया । 
। Fe ९५४४ न; 
उपयेक्षयन्ति ले ज्ञानं ज्ञानिनस्तस्वर्दाशनः । 
“सर्वे शब्दाः सावधारणाः” नियम के अनुसार उक्त श्रुति से 
निम्न भाव निकलते हैं-- | 
' विज्ञावार्थयेव गच्छेत्‌”---अर्थात्‌ ज्ञान प्राप्ति के लिए si | 
के लिये जायेगा ते ख्य 
क्योंकि अन्य किसी पदार्थ की प्राप्ति के लिये जायेगा तो व सुह 
हो जायेगा, ज्ञान जायेगा । 
| जायेगा, ज्ञानं गौण हो ज ह) 
“दुइ्नेवामियच्छेत्‌ अर्थात्‌ गुरु के पास ७ ee 
हँ ति छ 
गुरु से प्राप्त विद्या ही सफल होती है यह बात श्रुति में स्पष्ट श 
र दै fF ७. घ्‌ + 
आजार्थाद्ध्येव विद्या विदिता साषिऽठं प्रापयति । 
FON छान्दोग्योपनिषद्‌ ४९३ 
गुरु को श्रोत्रिय अर्थात्‌ 3326 3 होना 0 a 
दु ७ ०३ का ४ स्त्र 
शिष्य की शंकाओं का निराकरण करने तथा श i 
वह शिष्य की शंकाओं निर Hl 
में हो सकेगा । इसीलिए श्रु गु 
का उपदेश करने में समर्थ हे ona 
रो न्रिय'” है तथा गीता में “ज्ञानिनः 
विशेषण “थो दिथा है र ड 
गुरुको ब्रह्मनिष्ठ होना चाहिए, तभी जल त सम्यक्‌ ll 
प्रदान कर सकेगा । श्रुति में “ब्रह्मनिष्ठ”, गीता में “तत्त्वदर्शिनः 
गुरु का विशेषण दिया है । 


$. = 
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“अभिगच्छेदैव” अर्थात्‌ स्वयं ही गुरु के पास जायें, उन्हें अपने | 


तर न बुलायें | गुरु के घर जाकर पढ़ने से गुरु का गौरव सिद्ध होता 
है, अपने घर बुलाकर पढ्ने में लाघव “नौकर” का भाव बनता है | 
इससे जीवन में विनय नहीं आता, विनय ही विद्या का लौकिक फल 
है-- बिद्या ददाति विनयम्‌” । “नोकरों से पढ़ने के कारण ही 
प्रायः विद्यार्थी विनयरहित हो रहे हैं” ऐसा महापुरुषों का कथन 
है । विनय को लाने के लिये गीता में ' प्रणिपात”? शब्द का प्रयोग 
किया गया है । 


“समित्पाणिरेव” समित्‌ = समिधा को कहते हैं, हवन में जलाने 
योग्य पीपल, वट, खदिर, आम आदि पवित्र वृक्ष की लकड़ियों को । 
समिधा लेकर जाने का विधान इसलिये किया है कि प्राचीन काल 
में गुरुजन प्रतिदिन हवन करते थे, उन्हें समिधा की आवश्यकता 
पड़ती थी । इससे यह बताया गया है कि आवश्यक वस्तु द्वारा गुरु 


की सेवा करके ही विद्या अर्थात्‌ “ज्ञान” प्राप्त करना चाहिये । इसे 
गीता में सिवया' शब्द देकर बताया गया है । 


समिधा के विधान का दूसरा प्रयोजन है कि ऐसी सेवा तो कोई 
गरीब भी कर सकता है। धनाभाव के कारण हमारे देश में कोई 
विद्या ( ज्ञान ) से वंचित नहीं रहता था। [ आज भी, वाराणसी 
आदि विद्या-केन्द्र में निर्धन विद्वान्‌ निःशुल्क विद्या-दान करनेवाले 
विद्यमान हैं जिसे देखकर ही १०० वर्ष पूर्व एक अंग्रेज पादरी ने 
कहा था कि जब तक भारत में धन-आदान के बिना विद्याप्रदान 


करनेवाले विद्वान्‌ रहेंगे, तब तक ईसाई-धर्म का प्रचार-प्रसार नहीं 
हो सकता ]। 


समिधा के विधान का तीसरा प्रयोजन यह है कि राजा को भी, 
प्रजा की तरह, स्वयं ही हाथ में लकड़ी का गट्ठा लेकर सबके सामने 
से निकलना पड़ता था, तो उसका अभिमान धूलि समान हो जाता 


| 
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था। अभिमान ही तो ज्ञानविज्ञान की प्राप्ति में महान्‌ विघ्न है । 


अतः इसको धूलि समान करना परमावश्यक होने से धनवान के 
लिए भी समिधा का विधान किया गया है । 
ऊपर लिखी गयी श्रुति तथा श्रुति की सारभूता गौतारूपा स्मृति 
के शब्दों का आधार लेकर जो भाव निकलते हैं, उनपर ध्यान देकर 
जो विद्यार्थी गीता आदि का अध्ययन करते हैं, उन्हें विद्या का 
लौकिकफल 'विनय' तथा अलौकिक फल 'परमशान्ति! अवद्य 
मिलते हैं-- ु 
“ज्ञाने लब्ध्वा परां शान्तिसचिरेणाधिगच्छति'' ॥ 
न गीता ४।३८ ) 


अर्थात्‌ ज्ञान को प्राप्त करके मनुष्य शान्ति को शीघ्र ही प्राप्त कर 
लेता है । 


ब्रह्मज्ञानी का व्यवहार 


शङ्का -- ब्रह्मज्ञानी को ईश्वर को वन्दना तथा शाह्नमर्यादानुसार 
आचार करना चाहिए या नहीं ? 

समाधान--अपने को शांकराचायं का अनुयायी माननेवाले 
किन्तु उनके अभिप्राय से अपरिचित कुछ लोगों में यह आंत धारणा 
हो गई है कि जिन्हें अपनी ब्रह्मलूपता का साक्षात्‌ अनुभव हो गया 
है अथवा जो इस पर पुर्ण विश्वास रखते हैं, उन अपरोक्ष तथा 
परोक्ष ज्ञानियों को ईश्वर की वंदना नहीं करनी चाहिए। क्योंकि 
ईश्वर का भी अधिष्ठान उनकी आत्मा है। इन लोगों को भगवान्‌ 
शंकराचायंजी के निम्नलिखित वचनों पर ध्यान देना चाहिए-- 


हि 
“याबदायुस्त्वया बन्यो वेदान्तो गुरुरोश्वरः ।' 
(तत्त्वोपदेश, ८६) 
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अर्थात्‌ जब तक आयु है तुम्हें वेदान्त, गुरु तथा ईश्च | 
पृ न तथा ईः 
Ps , गु ईश्वर की वंदना 
तत्वज्ञानी होते हुए भी श्रीशंकराचार्यजी ने स्वयं भी तैत्तिरीय 
पनिषद्‌ के प्रारम्भ में ईश्वर को नमस्कार किया है 
| ध्माऊ 4 अजगर 4 = 
'यस्माज्जातं जगत्सर्व यस्मिन्नेव प्रलीय । 
~ CE न El 
येनेदं धार्यते चेव तस्मै झानास्ने नम: } १” 
आ जिस ईश्वर से यह सम्पूण जगत्‌ उत्पन्न हुआ है और जिस 
र ही इसका लय हो जाता है तथा जिस ईश्वर द्वारा धारण 
ज उ स्त £ रू को S 
गता हैं स॒ शा इधर को हम नमस्कार करते हैं । 

_ भगवान्‌ शंकराचायंजी के उक्त वचनों से स्पष्ट 
परोक्षज्ञानी को ही नहीं अपितु अपरोक्ष ज्ञानी को 
ईश्वर की वंदना करनी चाहिए । 

॥ 204 का कहना है कि जब एक ब्रह्म के अतिरिक्त कुः 
i र्था जः ब २५ £~ दि j र 
छ र i अर्थात्‌ ज सब ब्रह्म ही है तब विद्याविनयसम्पन्च 

1 म तथा कुत्ते में स्पशं-अस्पश का भेद-व्यवहार ब्रह्मज्ञानी को 
नहीं करना चाहिए । कुछ लोग ऐसा व्यवहार करते भी हैं। उसे 
उचित सिद्ध करने के लिए गीता का प्रमाण भी देते हैं :-- 
रे [| वि घ ~ 

“ विद्याविनयसम्पन्ते ब्राह्मणे भवि हस्तिनि । 
शुनि चेव श्वपाके च पण्डिताः समर्दाशिन: ॥ 


(गीता ५।१८) 
fF कुछ लोग तो इससे भी आगे बढ़कर कहते हैं कि जब सब ब्रह्म 
हो हैँ तब 'मद्य और मांस अपेय तथा अभक्ष्य है यह भेद भी नहीं 
करना चाहिए । इन Su से मेरा सविनय करबद्ध निवेदन है कि 
गीता के उक्त शलोक में 'समद्शिन:” अर्थात्‌ समदर्शी होने को ही कहा 


हो जाता है कि 
भी यावज्जीवन 


CR) 


है समवतिन? अर्थात्‌ समान व्यवहार करने को नहीं कहा है। श्री 
दांकराचायँजी ने भी द्रष्ठ शील” ऐसा ही अथं किया है। 
सबका स्पर्श करना, सब कुछ खाना” ऐसा व्यवहार करना 
संभव भी नहीं । क्योंकि विद्युत्‌ के तारों का स्पर्श करना तथा विष 
(संखिया) का खाना तत्काल जीवन-ताशक होने के कारण ब्रह्मभिन्न 
न होने पर भी कोई भी ब्रह्मज्ञानी इनके साथ समान व्यवहार नहीं 
करता । अतः ब्रह्मज्ञानी का व्यवहार शाख्न-पर्यादानुसार ही होना 
चाहिए । 
सभयावुसार घर्स-परिवर्तन का प्रश्‍न 
शंका--वर्तमान विज्ञान-प्रधान समय के अनुसार यदि धमं का 
परिवर्तन न होगा तो समाज में चलना महाम्‌ कठिन होगा, अतः 
वर्तमान समाज-विज्ञान के विद्वान्‌ कहते हैं कि समयानुसार धर्म का 
परिवर्तन करना ही चाहिए । क्या यह्‌ ठीक है ? 
समाधान -“यतोऽभ्युदयनिश्भ्रेयस्सिद्धिः स॒ धरः '---इस सुत्र 
का अर्थ यह है कि जिससे अभ्युदय (लौकिक उन्नति) तथा निशे 
{अलौकिक उन्नति) की सिद्धि हो, वह धर्म है। धर्म के इस लक्षण के 
अनुसार धर्म-विधान का विभाजन तीन तरह से किया जा सकता 
है--१. केवल लौकिक, २. केवल अलौकिक और ३. मिश्रित । इन 
तीनों पर पृथक्‌-पृथक्‌ विचार नीचे किया जायेगा । 


१, केबल लौकिक--ज्ञान का आदान-प्रदान एवं व्यवहार का 
निर्वाह करने के लिए लेखन कार्य अति-आवश्यक है । प्राचीन समय 
में ताइ या भोजपत्रों पर लेखनी को बारम्बार स्याही में डुबोकर 
लिखा जाता था। वर्तमान में समयानुसार उसका परिवर्तन करके 
कागज पर पेन में स्याही भर के लिखा जाता है। इस प्रकार का 
परिवर्तन किसी भी लौकिक या अलौकिक उन्नति में बाधक न होने 

१२ 
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के कारण किया जा सकता है। लेख-विस्तार के भय से केवल एक 
ही उदाहरण दिया है। | 
जिस परिवर्तन से किसी अन्य लौकिक उत्नति में बाधा आती 
हो उसे दूर तक गंभीर विचार कर करना चाहिए, नहीं तो उन्नति 
की जगह अवनति ही होगी। जैसे अंग्रेजी दवायें तत्काल लाभ 
करती हैं परन्तु कालान्तर में अनेक रोग भी उत्पन्न कर देती हैं । 
डी.डी.टी. से फसल की रक्षा होती है, किन्तु खाद्य पदार्थ, जल तथा 
वायु दुषित होकर अनेक रोग उत्पन्न होते हैं। सिनेमा, टेलीविजन 
और ट्रांजिस्टर से मनोरंजन होता है, परन्तु भ्रष्टाचार, बलात्कार 
तथा व्यभिचार का प्रसार-प्रचार हो रहा है। अतः शरीर-विज्ञान, 
मनोविज्ञान, समाजविज्ञान, अर्थविज्ञान आदि पर पूरा ध्यान रखकर 
हो परिवर्तन करना चाहिए। ns 


र जिस परिवर्तन से अलौकिक उन्नति में बाधा होती हो उसे 
नहीं करना चाहिए । जेसे कामवासना-नाश के लिए नग्न स्त्री-पुरुष 
के ध्यान का विधान लोक में व्यभिचार का प्रचार-प्रसार करने- 
1. नहीं है किन्तु परलोक में नरक प्रदान करके अलौकिक 
उन्नति में बाधा पहुंचाता है, अतः उसे नहीं करना चाहिए । 


छ केवल अल्लौकिक---पत्थर की मूर्ति पूजने से, गायत्री-मन्त्र 
जपने से एवं तीर्थयात्रा आदि करने से जन्मान्तर में या परलोक में 
किस अलौकिक फल की प्राप्ति होती है, इसे भौतिक विज्ञान द्वारा 
किसी भी प्रकार सिद्ध नहीं किया जा सकता । अतः वर्तमान भौतिक 
विज्ञानप्रधान समयानुसार इसका परिवतंत भी नहीं किया जा 
सकता । मूति-पूजा आदि से अलौकिक फल की प्राप्ति मे एकमात्र 
शास्त्र ही प्रमाण है | शास्त्रकथित फल की प्राप्ति शास्त्रकथित विधि- 
विधान का पालन करने पर ही होती है। अतः जिस देश,काल, व्यक्ति 
तथा विधि द्वारा मूति-पूजा आदि का विधान जैसा शास्त्र में किया 
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है, उसमें परिवतंन करने से लाभ न होगा, इतना ही नहीं बल्कि 
हानि भी होगी । भले ही यह परिवर्तन सनातन धर्म के प्रचार-प्रसार 
की उदार भावना से या विश्वबन्धुत्व आदि की उदार भावना से 
किया जाये । 


जैसे ट्रांजिस्टर, टेलीविजन आदि यन्त्र विज्ञान से .सवंथा 
अनभिज्ञ व्यक्ति परोपकार भाव से अपने मित्र की सहायता करता 
है। मित्र की आलमारी में टेलीविजन ठीक से जमाकर बेठाने में 
उनकी एक बटन बाधक हो रही थी । उसे बह काटकर निकाल देता 
है और टेलीविजन को ठीक से जमाकर बैठा देता है । इसमें मित्र 
को लाभ न होकर हानि ही होती है। इसका एकमात्र कारण यह 
है कि परोपकार और उदार भाव होने पर भी उसने अनधिकार चेष्टा 
की है; क्योंकि वह जब उस यन्त्र के विज्ञान से सर्वथा अनभिज्ञ है, 
तब उसे उसमें काँट-छाँट करने का अधिकार ही नहीं । 


वैसे ही मूर्तिपूजा आदि विज्ञान से सर्वथा अनभिज्ञ व्यक्ति 
सनातन धमं के प्रचार-प्रसार या विश्वबन्धुत्व की उदार भावना से 
कार्य करता है। शास्त्र-कथित विधि-विधान का पालन वतमान 
समाज में ठीक बैठते न देखकर उनमें काट-छांट कर मूतिपूजा आदि 
का मनमाना विधान करता है । इसमें मूतिपूजा, गायत्रीजप आदि 
करनेवाले को लाभ न होगा। इतना ही नहीं किन्तु शास्त्रीय विधि- 
विधान का उल्लंघन करने-कराने से दोनों को हानि भी होगी। 
इसका एकमात्र कारण यह है कि उदार भाव होने पर भी उसने 
अनधिकार चेष्टा की है । क्योंकि मूर्तिपूजा से अलौकिक धर्म की 
उत्पत्ति शास्त्र विज्ञान से होती है। उससे सर्वथा अनभिज्ञ होने के 
कारण उक्ष विधान में काट-छांट करने का अधिकार ही उसे नहीं । 
अलौकिक धर्म-अधर्म की सिद्धि शास्त्र प्रमाण से ही होती है । अन्य 
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प्रमाण से नहीं होती । | मेरे द्वारा लिखित 'वेदिकचर्याबिज्ञान' ग्रन्थ 
की भूमिका में इस पर विस्तार से विचार किया गया है । ] 


३. सिथित--लौकिक तथा अलौकिक दोनों लाभों के लिए 
जिन धर्मो का विधान किया गया है उन्हें मिश्रित कहते हैं। जैसे 
कुआँ, धमंशाला आदि बनवाने के विधान हैं | कुआँ बनवाने से 
मनुष्यों को लाभ हो जाता है, यह लौकिक लाभ होता है। बनवाने 
वाळे को स्वर्गादि की प्राप्ति होती है, यह अलौकिक लाभ है। इसमें 
से लौकिक अंश में समयानुसार यह परिवतंन किया जा सकता है 
कि कूप की जगह हैंडपम्प या नल लगा दिया जाये। अलौकिक 
स्वर्गादि की प्राप्ति तो तभी होगी जब शास्त्र-विधानातुसार पुजा 
करके उसे जनता-जनार्दन को दान कर दिया जाए। इस अलौकिक 
अंश में समयानुसार परिवर्तन नहीं किया जा सकता, क्योंकि वह 
शास्त्र-प्रमाण से ही सिद्ध होता है, अन्य किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं 
होता । 


देहाध्यासका त्याग कंसे हो ? 


शंका-सन्त एवं सद्ग्रन्थ कहते हैं कि देह में अहंबुद्धि रूप 
देहाभिमान होनेपर ही मान-अपमान क्रमशः सुख-दुःख प्रदान करते 
हैं, क्योंकि मान-अपमान देह का ही होता है, आत्मा का नहीं । देह 
आत्मा नहीं, क्योंकि चार दिन अन्न न खानेसे देह दुबला हो जाता 
है तथा खाने से मोटा हो जाता है । 

इससे स्पष्ट है कि देह अन्नजन्य है । “इसके दुबले और मोटे होने 
को जाननेवाला आत्मा देह से भिन्न है? इस ज्ञान से देहाभिमान का 
अर्थात्‌ देहाध्यास का त्याग हो जाता है । मैंपता के अतिरिक्त देह में 
मेरापना होना यह भी देहाध्यासका ही दूसरा रूप है। ऊपर लिखी 
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रीति से 'देह अन्नजन्य होने से अन्न का ही है मेरा नहीं इस ज्ञान से 
उसका भी त्यांग हो जाता है। ये सभी बातें मुझे बहुत हो ठीक 
लगती हैं, इनमें जरा भी मुझे सन्देह नहीं । देह मैं नहीं, देह मेरा 
नहीं ऐसा ज्ञान विचार के समय तो स्पष्ट होता है, परन्तु सत्संग, 
साधन करते हुये बीसौं वर्ष व्यतीत हो गये तो भी व्यवहार काल में 
देह में मैंपता और मेरापना रूप देहाध्यास का परित्याग नहीं होता, 
सो कैसे हो ? बताने को कृपा करे । 


समाधान--जो दोष केवल अज्ञानजन्य होता है उसका नाश 
केवल ज्ञान से हो जाता है । जिस दोष में अज्ञान के साथ सुदृढ दाघ- 
कालीन अभ्यास भी हेतु होता है उसके नाश के लिये ज्ञान के साथ 
सुदृढ़ दीर्घकालीन विपरीत अभ्यास भी करना पड़ता है । देहाध्यास में 
अज्ञान तथा अभ्यास दोनों हेतु होने से केवळ ज्ञान से उसका त्याग न 
होगा। अतः दीर्घकारपर्यंन्त विपरीत अभ्यास भी कीजिये । देहा- 
च्यास की सुदुढ़ता में क्या-क्या हेतु हैं ? इसपर गंभीर विचार किये 
बिना विपरीत अभ्यास से भी पुणं सफलता न होगी। खन्म होने के 
बाद से ही देह को लक्ष्य करके परिवार के लोगों ने उ कर 
दिया कि--तू छोटा है” तू मोटा दै” इत्यादि एवं समाज के लोगों ने 
देह, वाणी से किये कर्म, वचन को लेकर ही मुझे दण्ड, पुरस्कार दिये । 
इस प्रकार विचार करके देखा जाय तो देहाध्यास की दृढ़ता में परि- 
वार तथा समाज का भी बहुत बड़ा सहयोग है । अतः परिवार तथा 
समाज के सहयोग के बिना हम केवल अपने विपरीत अभ्यास से देहा- 
व्यास का त्याग कर सकते हैं क्या ? इसपर भी गम्भीर विचार करना 
होगा । 
देह से भिन्न आत्मा को कर्ता माननेवालों ने ही नहीं किन्तु आत्मा- 
को अकर्ता माननेवालों ने भी ज्ञान से अज्ञान का नाश हो जाने प्र 
उपदेश आदि व्यवहार सिद्धिके लिये बाघितानुवृत्ति रूप से देह में में- 
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मेरा पनेका सम्बन्ध स्वीकार किया और उससें हेतु प्रारब्ध कमं को 
माना है । अनुभव के अनुसार देखा जाय तो अपने देह में मै-मेरा-पन 
का भान जैसा सहज होता है वैसा परदेह में लाखों प्रयत्न करके ज्ञानी 
या अज्ञानी कोई भी नहीं कर पाता । इससे भी यह सिद्ध होता है कि 
अपने देह में मैं-मेरा-पने के भान में प्रारब्ध कर्म भी हेतु है। इसकी 
निवृत्ति हम विपरीत अम्यास से कर सकते हैं क्या? इस पर भी 
गम्भीर विचार करना होगा । 


ऊपर किये गये विचार से यह सार निकलता है कि देहध्यास में 
अज्ञान, दृढ़ अभ्यास, परिवार एवं समाज का सहयोग तथा प्रारब्ध ये 
सभी हेतु हैं। अतः ज्ञान से अज्ञान का नाश तथा विपरीत दृढ़ अभ्यास 
से देहाध्यास को शिथिल कर देना, इतना ही साधक के हाथ में है । 
परिवार तथा समाज के सहयोग से रूप हेतु को दूर करता साधक के 
हाथ में नहीं । प्रारब्ध कर्म को मिटाना भी साधक के हाथ में नहीं, 
उसका क्षय तो प्रारब्धभोग पूरा होने पर ही होगा, अत: उसकी तो 
प्रतीक्षा ही करनी होगी । 


इसके अतिरिक्त यह भी विचारणीय है कि देह में सर्वथा 'मैंपना? 
तथा 'मेरापना हुये बिना व्यवहार सम्भव है वया ? व्यवहार अभेद में 
नहीं किन्तु भेद होनेपर ही होता है, भेद मैं-मेरा होनेपर ही होता है। 
यही कारण है कि देह द्वारा किये कर्म को लेकर 'इसने यह कर्म किया 
है" ऐसा मानकर मुझे दण्ड या पुरस्कार दिया जाता है एवं वाणी से 
निकले वचन को लेकर 'इसकी वाणी से यह वचन निकले हैं” ऐसा 
मानकर मुझे दण्ड या पुरस्कार दिया जाता है। इस प्रकार गम्भीर 
विचार कर देखा जाय तो *“मैं-सेरा? रूप देहाध्यास के बिना जब 
व्यवहार हो ही नहीं सकता तब व्यवहार काल में देहाध्यास के त्याग 
का क्या स्वरूप होगा ? यह भी विचारना होगा । अन्त में यही कहना 
होगा कि जिस सामान्य देहाध्यास के बिना व्यवहार हो ही नहीं सकता 


उस सामान्य देहाध्यास का व्यवहार में १५ रा 
किन्त ज्ञानी भी नहीं कर सकता । अत ह sa 
कारण हम शाखमर्यादा का अतिक्रमण करके हिंसा, 


(A) 
अज्ञानी ही नहीं 
शेष देहाध्यास के 
चोरी, व्यभिचार 
हु शेष देहाध्यास का व्यवहार-काल में 
दि |] हैं, उसी विशेष देहाध्यास क 
दे कुकर्म करते हैं has de 
12 जा सकता है । उसके त्याग का एकमात्र उपाय हक 
ति विधि-निषेध तथा उनके फलोंपर सुदृढ़ 
oe है। क्योंकि शा्मकथित हिसादिके फल नरक दख /%७ 
रे हे ¢) n | 
अपमानादि को साधक सहन कर लेता हं, बदला कं 
नहीं करता । न 
|] तत विवेचन 
[ इसका शाज्जीय तथा दाशंनिक दृष्टि से विशद, ह 7 
मेरे वारा लिखित 'साधनविचार? नामकी पुस्तक में 'अहंत 
49 २, क में जे 
ममता का त्याग' इस शीषंक में किया है। ] 


फृः 


हिन्दूधमे-संरक्षण 


न नो स्‌ 
कुछ हरिजन धर्मपरिवर्तन करके मुसलमान बच bE 
कुछ ह. आ 

घटना से हिन्दूधर्म के अनुयायियों के हृदय में हिन्दूधमं 
| a 


कुछ हिन्दूधर्मं रक्षको का कहना 

चिन्ता होना स्वाभाविक दै । अतः कुष 0 

है कि हमें अपने मन्दिर हरिजनों के लि क 0104... 
हरिजनो के साथ खान-पान करके सब bi | : 

करना चाहिए नहीं तो हिन्दूघम विनष्ट हो जायेगा 

वैदिक हिन्दूधर्म के मर्मज्ञ विद्वानों का कक. pn 3. 

था श्रुति के अनुसारी मन्वादि स्मृतियों एवं पुराण hr 

है वे ्दूधर्म का वास्तविक रूप है। इन ग्रन्थो 

है वही वैदिक हिन्दुधर्म ६ [ कह 20 

अध्ययन करके कोई भी देख सकता है कि वें ss 

मलावार वर्णाश्रमविभाग है। अतः मूलाधारख्त 


|| 
| 


[१८४४ ) 


विभाग का विनाश करके वेदिक हिन्दूधमं-संरक्षण की बात कहना तो 

वैसा ही है जैसा कि मूल (जड़) को काटकर वृक्ष की रक्षा करना | 

इस कदम से तो जहाँ वैदिक हिन्दुधर्म कालान्तर में विनष्ट होता 
होगा वह अभी ही नष्ट हो जायेगा, भले ही हिन्दू कहलानेवालों की 
संख्या अधिक बनी रहे । 

कुछ लोगों का कहना है कि हिन्दुस्तान में विभिन्न धर्म मानने- 

वाले रहते हैं। इसलिए सरकार हिन्दुधर्मानुसार विधान नहीं बना 
पाती | यदि मुसलमान आदि सभी के साथ खान, पान और सम्मान 
द्वारा उन्हें हिन्दू ही बना लिया जाय तो हिन्दुधर्मातुसार विधान 
बन जायेगा, जिससे सदा के लिए दृढ़ता से हिन्दूधर्मं का संरक्षण 
ही जायेगा । इन लोगों का कथन भी मूल को काटकर वृक्ष की रक्षा 
करना जसा ही है। इसका कारण यह है कि वर्ण-आश्रम-विभाग 
का विनाश करके वैदिक हिन्दुधमँ की रक्षा के लिए बनाये गये बह- 
संख्यक हिन्दू वर्ण-आश्रम विभाग मूलक बैदिक हिल्दूधर्मालुसार 

विधान ही नहीं बनने देंगे । इतना ही नहीं किन्तु वर्ण-आंश्रम 

विभाग का समर्थन करनेवाले श्रुति-स्मृति शाखं को जला डालने 

का ही विधान बनवायेंगे । ¢ 

वर्ण-आश्रम विभाग का नाश करके बने हिन्दूधर्मं से राष्ट्र को 

भी हानि होगी । देखिये-मंन्दिर निर्माण तथा यज्ञ करने से कोई 

लाभ होता है यह किसी भौतिक विज्ञान से सिद्ध नहीं किया 

सकता | यह तो केवल शास्त्र-प्रमाण से ही सिद्ध होता है। अतः 
शास्त्रर्वाणत वर्ण-आश्रम विभाग की मर्यादा का अतिक्रमण करके 
किया गया यज्ञ तो घृतादि उत्तम पोषक पदार्थो का विनाश करके 
राष्ट्र को हानि पहुँचानेवाला हो होगा एवं मन्दिर निर्माण में किये 
गये धन के विनाश से भी राष्ट्र को हानि ही होगी इनसे तो लाभ 
तभी होगा जब शास्त्र-मर्यादा-अनुसार वर्ण-आश्रम विभाग को 
स्वाकार करके किया जाये | 


( ६८५ ) 


उपरोक्त कारणों से वैदिक हिन्दूधर्म-मर्मज्ञ दूरदर्शी विद्वान्‌ जो 
वर्ण-आश्रम विभाग का नाशक हो ऐसे किसी भी उपाय का समर्थन 
नहीं करते, उसे तो वेदिक हिन्दूधमं का तत्काल नाशक ही मानते 
हैं । प्रश्‍न हो सकता है कि फिर हिन्दूधमं का संरक्षण केसे हो ? 
इसका एकमात्र उत्तर यही है कि पहले सरकार हिन्दूधर्मं के मूला- 
घार को समझे और स्वीकार करे। बाद में उसके प्रचार-प्रसार की 
व्यवस्था करे । प्रलोभन आदि के द्वारा किये जानेवाळे धर्मपरिवर्तन 
को कातून बनाकर रोके, तभी हिन्दू'धमंका संरक्षण होगा, अन्यथा 
नहीं । इसका कारण यहु है कि सरकार के हाथ में सत्ता तथा प्रचार- 
प्रसार के अन्य साधन होते हैं, जनता के हाथ में नहीं । यही कारण 
है कि प्राचीनकाळ में बोद्धादि धर्मों के प्रचार-प्रसार की मुख्पाधार 
सरकार ( राजा ) ही हुई थी । जनता तो कुछ सहयोग मात्र ही कर 
सकती है । 

कुछ लोगों का कहना हैँ कि वणे-विभाग अन्धविश्वासमूलक 
राष्ट्र के लिए अहितकर है। उसका समर्थन करके हिन्दू-धमं-संरक्षण 
करना तो राष्ट्र को नष्ट करना है। इसपर वर्णविभाग के विशेषज्ञों 
का कहूना है कि वर्ण-विभाग का मानना भौतिक विज्ञान से भी राष्ट्र 
के लिए हितकर ही सिद्ध होता है, अतः उसे अन्धविश्वास नहीं कहा 
जा सकता | इसे समझने के लिए वैदिक चर्याविज्ञान” ग्रन्थ के 
'जातिविज्ञान” प्रकरण को मनोयोग से पढ़ना चाहिए । 


मन लगे बिता भी पूजजान्पाठ से लाभ 


शङ्का--मन अलि चञ्चल बलवान्‌ मथ डाळनेवाला है, उसको 
रोकना वायु को रोकने की तरह बड़ा कठिन है। ऐसा अर्जुन ने 
कहा । भगवानु ने भी बिना किसी विरोध के उस बात को स्वीकार 
किया देखिये -- 


( १८६ ) 


चञ्चलं हि सनः कृष्ण प्रमाथि बलवद्‌ दृढम्‌ । 
तस्याहं निग्रहं मन्ये बाथोरिव सुदुष्करम्‌ ॥ 
( गी० ६।३४ ) 
असशय महाबाहो मनो ढुमिग्रह चलम्‌ । 
( गी० ६।३५ ) 
रामायण में भी कहा है 'जीतिहि मनहि सुनिय अस रामचन्द्र के 
राज' । श्रीरामजी के राज में त्रेता सतयुग के समान हो गया था 
त्रेता भई सतयुग की करनी' | इस प्रकार जब सतयुग में भी जब 
मन को वश में करना कठिन था तब इस कठिन कलिकाल में मन 
का वश में करना तो सर्वथा ही असंभव है। इतना ही नहीं किन्तु 
अनुभव तथा रामायण के वचनानुसार मन पाप में ही मगन रहना 
चाहता है, उससे निकलना ही नहीं चाहता है-- 
'कलि केवल मल मूल मलीना । 
पाप पथोनिधि जन मन मीना | 
इस गीता तथा रामायण के वचनो एवं अनुभव से थह स्पष्ट हो 
980० है कि इस कराल कलिकाल में मन का पापरहित शुद्ध तथा 
वश में होना प्रायः असंभव है। ऐसी दशा में शुद्ध एवं अन्यचिन्तन 
से रहित सन हे लगाकर पाठ, पूजा, ध्यान, दान, तीर्थ आदि करता 
भी संभव नहीं | अतः यह शङ्का होती है कि मन लगे बिना किये 
गये पूजा-पाठादि से भी कुछ लाभ होता है वया ? 
समाधान--किसी राष्ट्रपति या महात्मा की सेवा-पूजा करने- 
वाला व्यक्ति यदि ठीक समय पर नियमानुसार स्नान, भोजन, पाद- 
प्रक्षालन, ओषधदान आदि द्वारा उनकी सेवा-पूजा कर देता है, तो 
उसे राष्ट्रपति की सेवा से धन एवं महात्मा की सेवा से पुण्य अवश्य 
प्रापत हो जाता है। भले ही सेवा करते समय उसका मन अन्य- 


( १८७ ) 


चिन्तन में मग्न रहा हो इसका कारण यह है कि शारीरिक कम॑- 
रूप सेवा तो उसने ठीक से की है। इसी प्रकार मन लगे बिना भी 
जो मूतिपूजा शास्त्रविधिपृवंक की जाती है, उसका फल अवश्य 
होता है। 

एवं अर्थ समझे विना तथा मन लगे बिना भी किसी सभा या 
रेडियो स्टेशन में गानविद्या विधान के अनुसार किये गये गान का 
फल धन-सम्मान अवश्य मिलता है। इसका कारण यह है कि 
वाचिक कर्मरूप गान तो उसने विधानानुसार किया ही है। इसी 
प्रकार अर्थ समझे बिना तथा मन लगे बिना शास्त्रविधिपूर्वक किये 
गये जप, स्तोत्र-पाठादि का फल अवश्य होता है। 

शङ्का-यदि मन लगे बिना भी जप, स्तोत्र-पाठादि का फल 
होता है, तो भागवत के माहात्य में 'व्यप्रचित्तो हतो जप: ( भाग० 
माहा० ५।७३ ) अर्थात्‌ व्यग्र = विक्षिप्त चित्त से किया गया जप व्यथं 
है, ऐसा क्यों कहा है ? 

समाधान--मनच लगाकर पाठादि करने से जितना फल मिलता 
है उतना फल व्यग्रचित्त से जप करने पर नहीं मिलता, इस दृष्टि से 
उसे व्यर्थ कहा है । संथा व्यथं होता है, ऐसा तात्पर्यं भागवत-वाक्य 
का नहीं है । इसी प्रकार श्रद्धापूर्वक अर्थं समझ कर पाठ करने तथा 
सुनने से जितना लाभ होता है, उतना लाभ अथ को समझे बिना 
अश्रद्धा से पाठ सुनने तथा करने से नहीं होता, इस दृष्टि से ही 
शास्त्रों में अश्वद्धा से तथा अर्थ समझे विना पाठ करने या सुनने को 
कहीं-कहीं व्यर्थं कह दिया गया है । 

शङ्का-विधिपूर्वंक, श्रद्धापूर्वक, अर्थ समझकर तथा मन लगा 
कर पूजा, पाठ, जप आदि जैसे विशेष फल देते हैं, श्रद्धा आदि के 
विना सामान्य फल देते हैं, क्या ऐसा अन्तर तीर्थयात्रा, तीर्थस्तान 
आदि में भी होता है ? 


( १८८ ) 


समाधान--हाँ ऐसा अन्तर तीथ॑यात्रादि में भी अवश्य होता है । 
तभी तो कहा है कि “मन्त्र, तीथ॑, द्विज, देव, ज्योतिषी, औषधि तथा 
गुरु में जिसकी जैसी श्रद्धा होती है, उसे वैसी सिद्धि मिलती है-- 


मन्त्रे तीर्थ द्विजे देवे देवज्ञ भेषजे गुरौ । 
यादृशी यस्य भद्धाऽस्ति सिद्धिर्भवति तादृशी ॥। 


पापी मनुष्यों को तीर्थ-सेवन से केवल पापनाशरूप फल ही 
मिलता है । स्वर्ग, मोक्षादि शास्त्रकथित पूर्ण फल तो शुद्धात्माओं को 
ही मिलता है, ऐसा भी स्पष्ट कहा है-- 


नृणां पापकृतां तोर्थे पापस्य शमनं भवेत्‌ । 
यथोक्तफलदं तीर्थं भवेत्‌ शुद्धात्मनां नृणाम्‌ ॥ 


वास्तविक बात तो यह है कि किस क्रिया, वचन और भाव से 
पाप या पुष्य की उत्पत्ति होती है, यह बात झास्त्रमात्रगम्य है 
्रत्यक्षादिगम्य नहीं क्योंकि पाप-पुण्य प्रत्यक्षादि के विषय नहीं ( इ 
समझने के लिए मेरे द्वारा लिखित 'वैदिकचर्याविज्ञान' ग्रन्थ की 
भूमिका पढ़नी चाहिए ) अतः पुजा, पाठ, जप, तीर्थयात्रादि के लाभों 
का जैसा शास्त्र में प्रतिपादन किया गया है, उसे वैसा ही स्वीकार 
करना चाहिए । इतना ध्यान अवश्य रखना चाहिए कि शास्त्र के 
पूर्वापर वचनों पर विचार करने से कहाँ क्या तात्पर्यं निकलता है । 
क्योंकि शास्त्र सर्वत्र अपने तात्पर्यं अर्थ में ही सत्य होता है । यत्परः 
शब्दः स शब्दार्थः? | 


तत््वदिचार और व्यवहार में अन्तर क्यों ? 
शङ्कः--'सर्व॑खलु इवं ब्रह्म! ( छा» ३१४१ ) 
'बासुदेवः सबैसिति' ( गीता ७।१९ ) 


(RR ) 


इत्यादि श्रुति स्मृतियों में अति स्पष्ट शब्दों में सब i ब्रह्म 
ही कहा है। परन्तु जो लोग इस पर पूर्ण विश्वास करते तौ इतना 
ही नहीं किन्तु जो लोग अपने मुख से स्वयं स्वीकार करते हैं कि यह 
सब ब्रह्म है' ऐसा मेरा साक्षात्‌ अनुभव है, तत्त्वज्ञानी भी व्यवहार 
में अन्तर ( भेद ) करते हैं । शखपच, शवान तथा रजस्वला को नहीं 
छूते | प्याज, लहसुन, मद्य और मांस नहीं खाते । अर्वाचीन तत्त्व- 
ज्ञानी ही नहीं, किन्तु प्राचीन तत्त्वज्ञानी व्यास, वसिष्ठ आदि भी इसी 
प्रकार व्यवहार में अन्तर रखते थे । इतना ही नहीं किसी को शाप 
तक दे देते थे। तत्त्वविचार के अनुसार व्यवहार न करने के कारण 
नास्तिक लोग उन तत्त्वज्ञों और तत्त्वप्रतिपादक्त शास्त्रों का उपहास 
करते हैं और तत्वविचार को मस्तिष्क का विकार अर्थात्‌ पागलपन 
कहते हैं । 

एक अति प्रसिद्ध महात्मा अपने प्रवचन में बारम्बार जोरदार 
दब्दों में यह कहते हैं कि 'अपना कुछ नहीं सब भगवान्‌ का ही हैः | 
परन्तु वे स्वयं भी व्यवहार में अन्तर करते हैं 'यह मेरा कमण्डल है, 
इसका पानी पीना ठीक है, तुम्हारे कमण्डल का पानी पीना ठीक 
नहीं! । इस प्रकार जिस तत्त्वविचार को व्यवहार में छै उतार करन 
दिखाया जा सके, उसे सब प्रकार से बेकार कहनेवालों को नास्तिक 
कह कर गाली देना उचित प्रतीत नहीं होता । अतः कुपया यह 
बतलाइये कि तत्त्वज्ञानी के तत्वविचार और व्यवहार में अन्तर 
क्‍यों ? 

समाधान- व्यवहार अभेद में नहीं, किन्तु भेद होने पर ही होता 
है । यही कारण है कि समाधि, सुषुप्ति तथा मूर्च्छा में भेद प्रतीति न 
होने के कारण कोई व्यवहार नहीं होता । जाग्रत और स्वप्न में भेद 
प्रतीति होने के कारण इनमें व्यवहार होता । भेद भैं-मेरा, तँतेरा' 
होने पर ही होता है । ऐसी दशा में यह सब ब्रह्म है यंह सब भगवान्‌ 


( १९० ) 


का है इस अभेदात्मक तत्त्वविचार के अनुसार व्यवहार होना संभव 
न हो सकने के ह ही प्राचीन-अर्वाचीन तत्त्वज्ञानियों के तत्त्व- 
विचार और व्यवहार में अन्तर रहा है और सदा रहेगा । 


व्यवहार में 2 का दुसरा कारण है वस्तुओं में पथक-पथः 
रूप से गुण-दोषों का होना । रजस्वला स्त्री के शरीर में से निः 
कारक दुषित परमाणु निकलते हैं, ऐसा अब आधुनिक भौतिक 
विज्ञानी भी मानते हैं। यही कारण है कि अन्य रजस्वला स्त्री को 
ही नहीं किन्तु अपनी पूज्या माता को भी रजस्वला अवस्था में नहीं 
छूते । इसी प्रकार प्याज-लहसुन, मद्य-मांस आदि रजोगण तथा तमोगुण 
को बढ़ाते हैं,' इसलिए नहीं खाते । तत्त्वविचार के अनुसार व्यवहार 
न होने के कारण यदि तत्त्वविचार को मस्तिष्क का विकार पत. 
पन) कहा जाय तो भौतिक विज्ञान के विचार तस्वविचार को भी 
पागलपन कहना होगा, क्योंकि 'सब पदार्थ भौतिक ही हैं! ऐसा क न 
वाले भौतिक विज्ञानी भी दाल-रोटी खाते हैं, अशुद्ध संखिया नहीं 
खाते | तत्त्वविचार केवल वस्तु स्थिति को समझने के लिए ही हो ० 
है, व्यवहार में उतार कर दिखाने के लिए नहीं । इस र ला को हँ 
समझने के कारण ही सर्व खलु इदं ब्रह्म' 'यह सब डा हैः रा 
तत्त्वविचार को मस्तिष्क का विकार कहने वालों को नारि द 
कर निन्दा की जाती है । Pe 


तत््वदशंन और वतंन ( व्यवहार ) में अन्तर 
न्तर होता 
को समझाने के लिए ही गीता में समदर्शी होने ७ Sa 
समवर्ती होने की नहीं-- ह 
विद्याविनयसम्पन्ने ब्राह्मणे गवि हस्तिनि । 
शुनि चैव श्वपाके च पण्डिताः समदशनः ht 
( गीता ५१८) 


(१२१ ) 


सब का शासक होने के कारण 'सब सरकार का है' यह बात 
सिद्धान्त की दृष्टि से ही कही जाती है । परन्तु व्यवहार की दृष्टि से 
व्यक्ति ही दूकान, मकान, धन-धान्य का मालिक होता है। तभी तो 
वह मकान आदि को बेचने और रखने का अधिकारी होता है । इसी 
प्रकार 'सब भगवान्‌ का है” यह बात सब का शासक होने के कारण 
सिद्धान्त की दृष्टि से ही कही जाती है। परन्तु व्यवहार तथा शास्त 
की भी दृष्टि से व्यक्ति ही मकान आदि का मालिक होता है, तभी 
तो लोक में वह उसे बेचने तथा परलोक में पुण्य प्राप्त करने के लिए 
दान देने का अधिकारी होता है। यदि अपना कुछ न हो तो दान 
देना संभव ही नहीं हो सकता, क्योंकि दान अपनी वस्तु का ही होता 
है । इसीलिए दान का लक्षण बनाया गया-- 


'स्वसत्वपरित्यागपूर्वंकं परस्वर्वोत्पादनं दानम्‌' 


अर्थात्‌ अपना अधिकार त्याग कर दूसरे का अधिकार उत्पन्न 
छार देना ही दान है । अतः जो लोग व्यवहारदुष्टि से भी अपना 
कुछ नहीं' ऐसा कहते हैं, वे ठीक नहीं समझते। अतः सब 
भगवान्‌ का है अपना कुछ नहीं! यह बात जब व्यवहारदुष्टि से 
कही ही नहीं गई तब उसे व्यवहार में उतार कर कैसे दिखाया जा 
सकता है । इस प्रकार तत्त्व-विचार और व्यवहार के स्वरूप को ठीक 
जान लेने पर 'तत्व-विचार और व्यवहार में अन्तर क्यों ? यह 
प्रश्न समाप्त हो जाता है । 


कर्म-भक्ति के अनुष्ठान में अन्तर 


शङ्का--(१) तेनोभौ कुरुतो यश्चतदेवं वेद यश्च न 
वेइ । नाना तु विद्या चाविद्याच। यदेव 


(1 “१९२, ) 


विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीर्थ- 
वत्तरं भवति । 
( छान्दोग्योपनिषद्‌ १।१।१० ) 
अर्थ--जो इसको इस प्रकार जानता है और जो नहीं जानता, 
वे दोनों ही उसके द्वारा कमं करते हैं। किन्तु विद्या और अविद्या 
दोनों भिन्न-भिन्न फल देनेवाली है। जो कमं विद्या, श्रद्धा और योग 
से युक्त होकर किया जाता है, वही प्रबलतर होता है। 
ज्ञात्वाऽज्ञात्या च कर्भाणि जनोऽयभनुतिष्ठति । 
विदुषः कर्म सिद्धि: स्यात्‌ तथा नाऽबिइुषो भवेत्‌ ॥। 
( भागवत १०२४६ ) 
अथै--यह मनुष्य जानकर तथा बिना जाने कर्मों का अनुष्ठान 
करता है । इनमें से विद्वान्‌ के कर्म की सिद्धि जैसी होती है, वेली 
अविद्ठान्‌ के कमं की नहीं होती । 
(२) ज्ञात्वाऽज्ञात्वाऽथ ये वे मो यावान्‌ यश्चास्मि यादृशः । 
भजन्ध्यनन्यभावेन ते मे भक्ततसा सताः 1! 
® ( भाग० ११।११।३३ ) 
अर्थ-मैं जितना हूँ, जो हूँ, जैसा हूँ, इसे जानकर या बिना 
जाने जो लोग अनन्यभाव से मेरा भजन करते हैं, वे मुझे भक्ततम 
मान्य हैं । 
ऊपर लिखे शास्त्रवचनों में ज्ञानपूर्वंक किये गये कर्मों में तो 
बिशेषता बताई है परन्तु भक्ति में विशेषता नहीं बताई । इस अन्तर 
का क्या कारण है ? 
समाधान--भक्ति जिस भक्तवत्सल भगवान्‌ की जाती है वह 
अज्ञ या अत्पज्ञ नहीं किन्तु सर्वज्ञ है। अतः वे भक्त के श्रद्धा, प्रेम तथा 


( १९३ ) 


अन्यभाव को जानते हैं। इन्हीं सबकी भक्तिभाव में प्रधानता होती 
है, ज्ञान की प्रधानता भक्तिभाव में नहीं होती। इसलिए भक्ति में 
विशेषता नहीं बताई । देखिये-एक विद्वान्‌ ने अनेक शास्त्रों का 
सम्यक्‌ अध्ययन करके भिन्न-भिन्न सम्भ्रदायों में भगवान्‌ तथा जीव 
का कैसा स्वरूप माना गया है? जीव का भगवान्‌ के साथ केसा 
सम्बन्ध है ? इत्यादि बातों का इतना अच्छा ज्ञान प्राप्त कर लिया है 
कि उस विषय में लोगों की शङ्काओ का समाधान कर देता हैं। 


` परन्तु भगवान्‌ का भजन-ध्यान नहीं करता अथवा पूर्ण श्रद्धा और प्रेम 


से नहीं भजता, अथवा सकाम-भाव से भजता है, निष्काम अनन्य 
भाव से नहीं भजता । ऐसे ज्ञानवान्‌ की अपेक्षा भगवान्‌ के स्वरूपादि 
का ज्ञान न रखनेवाले किन्तु भगवान्‌ का अनन्यभाव से निष्काम प्रेमः 
पूर्वक भजन करनेवाले भक्त को ही भगवान्‌ की प्राप्ति होगी विद्वान्‌ 
को नहीं । इसका एकमात्र कारण यह है कि 
'रामाहि केवल प्रेस पियारा' । 

दूसरी बात यह्‌ है कि भगवान्‌ का स्वरूप, गुण, कर्म, माहात्म्य, 
लीला आदि अनन्त हैं, उन्हें अल्पज्ञ जीव कभी पूर्णरूप से जान ही 
नहीं सकता, इसलिए भी भक्ति में ज्ञानपूर्वक भजे' यह शर्त नहीं 
लगाई गई । 

तीसरी बात यह है कि शाख से भगवान्‌ के स्वरूपादि का ज्ञान 
प्राप्तकर छेने के बाद उन ज्ञानवानों को भी ज्ञानरहित भक्तों की तरह 
ही अनन्यभावसे भजन-ध्यान करने पर ही भगव्राप्ति होती है। 
इससे भी भ्रद्धा-प्रेमपृवंक अनन्यभाव ही भगक्त्राप्ति में मुख्य साधन 
सिद्ध होता है । 

कर्म में जो ज्ञानपूर्वक भजने की शर्तं लगाई गई है, वहतो सर्वथा 
ही उचित है। क्योंकि अलौकिक कर्मो की बात ही क्या, लौकिक 
कर्मों के बारे में भी यह निविवाद सिद्ध है कि जो जिस कमं के बारे 
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में जितना अधिक ज्ञान रखता है, उसका कमं उतना ही अधिक सफल 
होता है । शाखीय अलोकिक कर्म सकाम तथा निष्काम भेद से दो 
प्रकार के होते हैं । उनमें से भगवत्प्राप्ति को लक्ष्य बनाकर पुर्णश्रद्धा- 
पूर्वेक किए गये निष्काम कर्मो में यदि ज्ञान तथा अनुष्ठान में कुछ 
कमी रह जाय तो उस कमी की पूति तो हो जाती है। क्योंकि 
भगवान्‌ र सवज्ञ, भावग्राहक होने से भक्त के भाव तथा श्रद्धा को 
जानते हैं, अतः कहने या करने में कुछ कमी रह जाने पर भी भक्त- 
वत्सल भगवान्‌ भक्त के भाव को ही ग्रहण कर प्रसन्न हो जाते हैं । 
इसीलिए तुलसीदास जी कहते हैं-- 
कहत नसाय होय जिय नीकी । 
रीझत रास जान जन जिय की ।। 
हि rs की तो बात ही क्या भगत्रानु के नाम तथा उनके प्रति 
को गई श्रद्धा में भी इतना सामर्थ्यं है कि ज्ञान या अ छान की कमी 
को पूरा कर देती है। देखिये-- हे 
मन्त्रतस्तन्त्रतश्छिद् देशकालाहवस्तुतः । 
सव करोति सिश्छिक्ग नामसंकीतंनं तव ॥ 

( भाग०८।१३।१६ ) 
वाग्वृद्धं त्रायते श्रद्धा मनोवृद्धं च भारत । 
श्रद्धावृद्धं वाइसनसी न कमं त्रातुमहतः ॥ 
अश्चद्धा परमं पापं श्रद्धा पापप्रसोचनो । 

( शान्तिपर्व २६४।९-२५ ) 
अथ मन्त्र, तन्त्र, देश, काल, योग्यवस्तु से होनेवाले छिद्र 
(कमी) को आपका नाम-संकीर्लन पूणं कर देता है। वाणी तथा 
मन की कमी से श्रद्धा रक्षा कर देती है । किन्तु श्रद्धा की कमी को 
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वाणी तथा मन पूरा नहीं कर पाते। अतः अश्रद्धा परम पाप है, 
श्रद्धा पाप से छुड़ानेवाली है । 

सकाम कर्मो में तो सम्यक्‌ ज्ञानपूर्वक अनुष्ठान की परमावश्यकता 
होती है, इसके बिना सफलता नहीं मिलती, इतना ही नहीं किन्तु 
विपरीत फल भी प्राप्त होता है। जेसे किस देश-काल में, किस रोग 
में, किस दवा की कितनी मात्रा, किस अनुपान से देनी चाहिए इस 
ज्ञान से युक्त विद्वान जब औषध सेवन करता है, तो स्वास्थ्यलाभ 
होता है। उक्त ज्ञान न होने पर रोग दूर नहीं होता, इतना ही नहीं 
किन्तु हानि भी हो जाती है। वैसे ही शास्त्रीय सकाम कर्मो में भी 
सम्यक ज्ञानपूर्वंक अनुष्ठान की आवश्यकता होती है इसीलिए 'ज्ञान- 
पूर्वक? की शतं लगाई गई है । यही कर्म और भक्ति के अनुष्ठान में 
अन्तर है। 

शङ्का-यदि शास्त्रीय सकाम कर्मो में किसी कारण कमी रह 
जाय तो उसकी पूर्ति किस प्रकार हो सकती है ? 

समाधान- इस विषय में शास्त्र ने ही यह कहा है-- 

प्रवृत्तमन्यथा कुर्याद्‌ यदि मोहात्‌ कथञ्चन । 

यतस्तदन्यथाभुतं तत एव समापयेत्‌ ॥ 

समाप्ते यदि जानीयान्मयेतदन्यथाकृतम्‌ । 

तावदेव पुनः कुर्यान्नावत्तिः सर्वकमंणः ॥ 

प्रधानस्याक्रियायां तु साङ्ग तत्क्रियते पुनः । 

तदद्भस्याक्रियायां तु नावृत्तिने च ततृक्रिया ॥ 

( कात्यायनस्मृतिः ३।४-५-६ ), ( गोभिलस्मृतिः १।३६-३७-३८ ) 

अर्थ-कार्य के प्रारम्भ में ही यदि मोह ( प्रमाद ) वश गलती 
कर जाय, तो जहाँ गलती हुई हो वहीं समाप्त करके ( फिर से अनु- 


( १९६ ) 


छान आरंभ करे )। कम समाप्त होने पर यदि जाने कि मैंने यह 
गलत किया है, तो उतना ही पुनः करे, सम्पूर्ण कम॑ की आवृति 
( पुनः अनुष्ठान ) न करे। प्रधान कमै न किया हो तो अंगसहित 
फिर से उसे करना चाहिए। यदि अङ्ग अर्थात्‌ गौणकर्म न किया 
हो तो आवृत्ति या उस क्रिया को करने की आवश्यकता नहीं । 

ये ऊपर लिखे कमी पूर्ति के उपाय सुगम होने पर अवश्य करने 
चाहिए । अति कठिन होने पर तो शाख कथित प्रायश्चित्त ही करना 
चाहिए । 


